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ನಿಜಾ ಹನೆ 
l-- 


ಸಂಸ್ಕೃತ ಮತ್ತು ದ್ರಾವಿಡ ಭಾಷೆ ಪರಿಚಯವಿಲ್ಲದ ದಾಸನಿಂದ ಈ 
ಗ್ರಂಥವು ಹೊರಬಿದ್ದುದಕ್ಕಾಗಿ ಕ್ಷಮಾಪಣೆಯನ್ನು ಬೇಡುತ್ತೇನೆ. ವಿಶಿಷ್ಟಾ 
ದ್ವೈತ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಶೇಖರಿಸುತ್ತಿದ್ದಾಗ ಸಂಸ್ಕೃತದ (ತೆಲುಗುಲಿಪಿಯ) 
ಭಗವದ್ರಾಮಾನುಜಾಚಾರ್ಯರ ಗ್ರಂಥವೊಂದೂ ಮತ್ತು ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯ 
ಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡ ಆಂಗ್ಲೇಯೆ ಮತ್ತು ದ್ರಾವಿಡಗ್ರಂಥಗಳೆರಡೂ ಈಗ್ಗೆ 
ಐದಾರು ವರ್ಷಗಳಕೆಳಗೆ ದಾಸನಿಗೆ ದೊರಕಿದುವು. ಇವುಗಳ ಸಹಾಯ 
ದಿಂದ: ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಕ್ಕೆ ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತನರವಾದ ಪ್ರತಿಪದಾರ್ಥ ಮತ್ತು 
ತಾತ್ಪರ್ಯಗಳನ್ನು ಓದಿ ಅದು ಮನದಟ್ಟಾ ಗಬೇಕೆಂಬ ಉದ್ದಿ ಶ್ಯದಿಂದೆ 
ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಬರೆದಿಟ್ಟಿ ನು. ತರುವಾಯ ಇದರ ಸಾರವನ್ನು ಸುಲಭವಾಗಿ 
ತಿಳಿಯುವಂತೆ ಈ“ ತಾತ್ರರ್ಯಸಾರ”ವನ್ನೂ ಬರೆದನು. ಆದರೆ ಇದು ಸರಿಯಾಗಿ 
ಬರೆಯಲ್ಪಟ್ಟರುವುಜೊ ಅಥವಾ ಸಂಪ್ರದಾಯ ವಿರುದ್ಧವಾದ ನಿಷಯಗಳು 
ಇದರಲ್ಲಿ ಕಲೆತಿರುವುವೋ ಎಂಬ ಶಂಕೆಯಿಂದ ಇದನ್ನು ಪಂಡಿತರಲ್ಲಿ ತೋ 
ರಿಸಿ ಶೋಧಿಸಿ ಇಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂಬ ಕುತೂಹಲದಿಂದ ಶ್ರೀರ್ಮಾ ಆರ್‌. 
ಆಳ್ವಾರೈಯ್ಯಂಗಾರ್ಯರ ಸಹಾಯದಿಂದ ಮೇಲುಕೋಟಿಯಲ್ಲಿ ವಾಸವಾ 
ಗಿರುವ ಸಾಹಿತ್ಯರತ್ನ ೦, ಆಸ್ಥಾ ನ ಮಹಾವಿರ್ದ್ವಾ, ಸಾಹಿತ್ಯಾಲಂಕಾರ, 
ಸಾಂಖ್ಯವೇದಾಂತ ವಿರ್ದ್ವಾ, ಸಾಂಖ್ಯತೀರ್ಥ, ಶ್ರೀ ಜಗ್ಗುವೆಂಕಟಾಚಾರ್ಯ 
ರವರ ಸರಿಶೋಧನೆಗೆ ಕಳುಹಿಸಿದೆನು.ಪರಿಶೋಧನೆಯನ್ನುಮಾಡಿ ಶ್ರೀರ್ಮಾ 
ಜಗ್ಗು ವೆಂಕಟಾಚಾರ್ಯರವರು ಇದರಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಿಸಿರುವ ಮುನ್ನುಡಿಯನ್ನು 
ಬರೆದು ಇದನ್ನು ಪುಸ್ತ ಕರೂಪವಾಗಿ ಪ್ರಚಾರಪಡಿಸಬೇಕೆಂದು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸಿ 
ದರು. ತಮ್ಮ ಪ್ರವಚನಾದಿಕಾರ್ಯಗಳನೇಕವಿದ್ದರೂ ಶ್ರಮವನ್ನು ವಹಿಸಿ ಈ 
ಕಾರ್ಯವನ್ನು ನಡೆಸಿದುದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರಲ್ಲಿ ಚಿರೆಖುಣಿಯಾಗಿರುವೆನು. ಮೊದ 
ಮೊದಲು ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಪ್ರಚಾರಪಡಿಸುವ ಅಭಿಲಾಷೆಯೇ ಇರಲಿಲ್ಲ, 


ಅಜ್ಞನಾದ ದಾಸನಿಗೆ ಈ ಮಹೆದ್‌ಗ್ರಂಥದ ಪ್ರಚಾರೆದಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ 
ವೆಂಬುದು ಹೇಳಬೇಕಾದ್ದೇ ಇಲ್ಲ. ಆದಕೆ ಹಿರಿಯರು ಅಡಿಗಡಿಗೆ 
ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸಿದುದರಿಂದ ಇದನ್ನು ಪ್ರಚಾರಕ್ಕೆ ತರಬೇಕಾಯಿತು. ಸಂಸ್ಕೃತ 
ಸರಿಚಯವಿಲ್ಲದವರಿಗೂ ನೇದಾಂತಾರ್ಥವು: ವಿಶದವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವಂತೆ 
ಬರೆದಿರುವುದರಿಂದ ಈ ಪುಸ್ತುಕವು ಅನೇಕರಿಗೆ ಉಪಯೋಗವಾಗುವುದರಲ್ಲಿ 
ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಭಾಗವತರ ಅಡಿದಾವರೆಗಳಲ್ಲಿ ಇದನ್ನು. ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿ 
ಸಮರ್ನಿಸಿರುತ್ತೇನೆ, 
ಇತಿ, 
ಭಕ್ಟಾಂಸ್ರಿರೇಜನ 
ಎಂ.ಎಸ್‌, ಅಯ್ಯಂಗಾರ್‌ 


ಮುನ್ನುಡಿ 


ಈ ಗೃಂಥಕರ್ತರೂ ನನ್ನ ಆಪ್ಮಬಂಧುಗಳಾದ ರಿಟೈರ್ಡ್‌ ನಿದ್ಯಾ 
ಇಲಾಖಾ ರ೯ಸ್ಸೆಕ್ಟರ್‌ ಗಣಿತಕಲಾನಿಧಿ ಆರ್‌. ಆಳ್ವಾರಯ್ಯಂಗಾರ್ಕರೂ 
ಈ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಕಳುಹಿಸಿ ಶೋಧಿಸಿಕೊಡಬೇಕೆಂದು ನಿಯಮಿಸಿದುದರಿಂದ 
ನನ್ನ ಜೇಹೇಂದ್ರಿಯಾದ್ಯಪಾಟವದಿಂದಲೂ ಪ್ರನಚನರೊಸ ಕಾರ್ಯಾಂತರ 
ದಿಂದಲೂ ಬಹಳ ವಿಳಂಬದಿಂದ ಈ ತೋಧನಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡಿದೇನೆ. 
ಈ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಗ್ರಂಥಕರ್ತರನ್ನೇ ವತ್ರಿಕಾಮೂಲಕ ನಾನು ಕೇಳ 
ಬೇಕಾಯಿತು. ಅವರು “ಆಅರನುಲಿಪಿ ಅರವುಭಾಷೆಯ ಭಾಷ್ಯಾ 
ಪರಿವರ್ತನೆ ಪುಸ್ತುಕವೊಂದೂ, ತೆನಗುಲಿಪಿ ಅರವುಭಾಷೆಯ ವೇದಾಂತ. 
ದೀಪದ ಪರಿವರ್ತನೆ ಪುಸ್ತ ಕಪೊಂದ್ಕೂ ಇವೆರಡರ ಸಹಾಯೆದಿಂದ ಬರೆದೆನು; 
ಸಂಸ್ಕೃತಭಾಷಾ ಸರಿಚಯವು ನಿಕೇಷವಾಗಿಲ್ಲ” ವೆಂದು ಬರೆದರು. 


ಯದ್ಯಪಿ ಒಂದು ಭಾಷಾಗ್ರಂಥವು ಮತ್ತೊಂದು ಭಾಷೆಯಿಂದ 
ಪರಿವರ್ತನೆ ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟರೆ ಸ್ವಲ್ಪ ತೂಕವಿಳಿಯುವುದು ನೆಹೆಜ. ಅದಕ್ಕೂ 
ಮತ್ತೊಂದು ಭಾಷೆಯಿಂದ ಸರಿವರ್ತನೆಯಾದುದರಿಂದೆ ಇನ್ನೂ ತೂಕನಿಳಿ 
ಯಬೇಕಾದ್ದು ಸಹಜವಾದರೂ ಈ ಗ್ರಂಥಕರ್ತರಿಗೆ ನಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ 
ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿರುವ ಅಭಿಮಾನವೂ, ಕುತೂಹೆಲವೂ, ಇದರ ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿ 
ಶ್ರದ್ಧಾವಿಶೇಷವೂ ಇವರೆ ಸಂಸ್ಕ ತಭಾಷಾನಭಿಜ್ಞತೆಯನ್ನು ಮರೆಮಾಡಿದೆ. 
ಅತ್ಯಂತ ಸಂಗ್ರಹವಾಗಿ ಗ್ರಂಧವನ್ನು ಬರೆದಿರುವುದರಿಂದ ಅನೇಕ ಅಧಿಕರಣ 
ಗಳ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟ ರುತ್ತಾ ರಾಡರೂ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳಿಗೆ ಅವಶ್ಯಕವಾದ 
ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಪ್ರೇಕ್ಷಕರಿಗೆ ಚೆನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿಯುವಂತೆ ಬರೆದಿರುವುದು 
ಬಹಳ ಶ್ಲಾಘ್ಯೈವಾಗಿದೆ. ನಾನು ನನ್ನ ಶಕ್ತ್ಯಾನುಸಾರ ಯಥೋಚಿತವಾಗಿ 
ತೋಧಿಸಿಧೇನೆ. ನಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈ ತಮತಾಭಿಮಾನಿಗಳಾದ ಮಹನೀಯೆರೂ 
ಇವರ ಶ್ರಮವನ್ನು ಸಫಲಗೊಳಿಸುವರೆಂದು ನಂಬಿಥೇನೆ, 


ಸಾಹಿತ್ಯರತ್ನ ೦ ಆಸ್ಥಾನ ಮಹಾವಿರ್ದಾ೯ | 


ಮೇಲುಕೋಟೆ ಸಾಹಿತ್ಯಾಲಂಕಾರ, ಸಾಂಖ್ಯನೇದಾ ೦ತ ವಿರ್ದ್ಯಾ, 
41-12-50 ಸಾಂಖ್ಯತೀರ್ಥ ಶಾಸ್ತ್ರನವಿರತ್ನ ೦, 


ಜಗ್ಗು ನೆಂಕಳೆಬಾಜಾರ್‌, 


ಶ್ರೀ ಉ. ಎಂ. ಒ. ಎಸ್‌. ಅಯ್ಯಂಗಾರ್ಯರು ಕನ್ನಡಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ 
ಬರೆದಿರುವ 6" ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ರರ್ಯ ಸಾರ” ಎಂಬ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ನಾನು 
ನೋಡಿ ಶೋದಿಸಿ ತಾ| 31--12--50 ರಲ್ಲೂ ಒಂದು ಮುನ್ನುಡಿಯನ್ನು 
ಬರೆದುಕೊಟ್ಟಿದ್ದೆ ನು. ಈ ವೇಳೆಗೆ ಗ್ರಂಥ ಪ್ರಿಂಬಾಗಿರಬಹುದೆಂದು ಬಹಳ 
ಕುತೂಹಲಿಯಾಗಿದ್ದೆ ನು. ಕಾರಣಾಂತರದಿಂದ ಫ್ರಿಂಟಾಗಿಲ್ಲವೆಂದು ಈಗ 
ತಿಳಿಯಿತು. ಸಶ್ಚಾತ್ತಾ ಸದಿಂದ ಈ ಗ್ರಂಥಕಾರರಲ್ಲಿ ನಾನು ಅರಿಕೆಮಾಡು 
ವುದೇನೆಂದಕ್ಕೆ “ ನಿಮ್ಮ ಪ್ರ ಮೇಲ್ಕಂಡ ಗ್ರಂಥವು ಸಂಸ್ಕೃ ಏತ ಪರಿಚಯ 
ವಿಲ್ಲದವರಿಗೂ ವಿಶದವಾಗಿ ನೇದಾನ್ಮಾರ್ಥವು ತಿಳಿಯುವಂತೆ ಇರುವುದ 
ರಿಂದ ಇದನ್ನು ಶೀಘ್ರವಾಗಿ ಮುದ್ರಿಸಿ ಪಂಡಿತಪಾಮರರಿಗೆಲ್ಲಾ ನೇದಾ 
ನ್ರಾರ್ಥಜ್ಞಾನವನ್ನುಂಟುಮಾಡಿ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಸಂತೋಷಸಡಿಸಬೇಕಾಗಿ 


ಪುನಃಪುನಃ ಪ್ರಾರ್ಥಿಸುತ್ತೇನೆ.” 
ಮೇಲುಕೋಟೆ, ಆಸ್ಚಾನ ಮಹಾವಿರ್ದಾ, 
22-7-52 ಜಗ್ಗು ವೆಂಕೆಬಾಚಾರ್‌. 


ಉಸೋದ್ರಾತ 


ಶ್ರೀಯಃಪತಿಯಾದ ಸರ್ವೇಶ್ವರನು ಲೀಲಾವಿಭೂತಿಯಲ್ಲಿರುವ 
ಸುಸಾರಿಜೇತರರೆ ಉಜ್ಜೀವರ್ನಾಥವಾಗಿ ಅನೌರುನೇಯನವಾದ ವೇದಾಂತ 
ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಚತುರ್ಮುಖನ ಮೂಲಕ ಅನುಗ್ರಹಿಸಿದನು. ಈ ವೇದಾಂತ 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ಅರ್ಥಗ್ರ ಹೆಣವು ಸರ್ವೇಶ್ವರನ ಅನುಗ್ರ ಹೆಲಬ್ದವಾದ ಜ್ಞಾನವುಳ್ಳ 
ವರಿಗೆ ಉಂಟಾಗುವುದೇವಿನಾ ಇತರರಿಗೆ ಸುಲಭಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ. ಕಾಲಕ್ರ 
ಮೇಣ ಈ ತತ್ವಜ್ಞಾನವು ಲೀನವಾಗಿ ಜನರು ವೇದಾಂತವಾಕ್ಯಗಳಿಗೆ ತಮ್ಮ 
ಇಷ್ಟ ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ ಅರ್ಥಮಾಡಿ ದೇಹಾಭಿಮಾನಪೂರಿತರಾಗಿ ಸಂಸಾರ 
ವರ್ಧಕರಾಗಿ ಸರಮಪುರುಷಾರ್ಧ ಸಾಧನವಾದ ವರಬ್ರಹ್ಮನ್ವರೂಪ ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ವನ್ನೂ, ತತ್ಸಲವಾದ ಬ್ರಹ್ಮಾನಂದ ಸುಖವನ್ನೂ ಕಳೆದುಕೊಂಡು, ಸಂಸಾ 
ರಚಕ್ರದಲ್ಲಿ ತೊಳಲುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ಕಂಡು ಪರಮಾತ್ಮನು ಹೆಂಸಾದಿ ಅವ 
ತಾರಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ವೇದಶಾಸ್ತ್ರ ಪ್ರತಿಸಾದ್ಯವಾದ ತತ್ವ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಪ್ರಕಾ 
ಶಪಡಿಸಿದನು. ಈ ಜ್ಞಾನವೂ ಕಾಲಕ್ರಮೇಣ ಕ್ಷೀಣವಾಗಿ ನಿಜವಾದ 
ತತ್ವಜ್ಞಾ ನವು ಮರೆಯಾದುದರಿಂದ ವರಮಾತ್ಮನೇ ವೇದವ್ಯಾಸಾವತಾರ 
ದಲ್ಲಿ ವೇದಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ ವಿಂಗಡಿಸಿ ಬರೆದು ನರಬ್ರಹ್ಮಸ್ರಾಸ್ಲಿಗೆ ಅವಶ್ಯಕ 
ವಾದ ವೇದಾಂತ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಸೂತ್ರರೂಪವಾಗಿ ಬರೆದಿಟ್ಟಿ ನು. ಇದೇ 
ಬ್ರಹ್ಮೆಸೂತ್ರವು. 

ಪ್ರ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಕ್ಕೆ « ಬೋಧಾಯನ” ಖುಹಿಯು ವೇದವ್ಯಾಸ 
ಮಹರ್ಷಿಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯಾನುಸಾರವಾಗಿ “ ವೃತ್ತಿ” ಎಂಬ ಹೆಸರಿನಿಂದ 
ಒಂದು ವಿಸ್ತಾರವಾದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಬರೆದಿಟ್ಟಿರು, ಪ್ರ ಸೂತ್ರಕ್ಕೆ 
ವಾಕ್ಯ ಕಾರರು ಸೆಂಗ್ರಹೆವಾಗಿ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಸೂತ್ರ ಚ್ಛಾಯೆಯಿಂದಲೇ 
ರಚಿಸಿದರು. ಈ ವಾಕ್ಯಕೆ « ದ್ರಮಿಡಾಚಾರ್ಯರು” ಒಂದು ಭಾಷ್ಯವನ್ನು 
ಸಂಗ್ರಹವಾಗಿ ರಚಿಸಿದರು. 

ಶಂಕರ, ಭಾಸ್ಕರ, ಯಾದವಶಪ್ರಕಾತಾದಿಗಳು ಬ್ರಹ್ಮನೂತ್ರಕ್ಕೆ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಬರೆಯುವುದಕ್ಕೆ ಆರಂಭಿಸಿ ಜೋಧಾಯವವೃತ್ತಿ 
ಮುಂತಾದೆ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳನ್ನು ಅನುಸರಿಸದೆ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಜ್ಞಾ ನ 
ಮಹಾತ್ಮ್ಯದಿಂದ ತಮಗೆ ತೋರಿದಂತೆ ಅರ್ಥಮಾಡಿ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ರಚಿಸಿ 
ದರು. ಇದರಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಪ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವು ಮರೆಸಲ್ಪಟ್ಟತು. 


್ರೀವೈ ಕುಂಠದಲ್ಲಿ ಪರವಾಸುದೇವನಾದ ಶ್ರೀಮನ್ನಾರಾಯಣನು 
ತನ್ನ ಆದಿಶೇಷನನ್ನು ಭೂಲೋಕದಲ್ಲಿ ಅವತರಿಸಿ ಸರಿಯಾದ ತತ್ವಜ್ಞಾನ 
ವನ್ನು ಪ್ರಚಾರಿಸಬೇಕೆಂದು ಕಳುಹಿಸಲ್ಕು ಆ ಆದಿಶೇಷನು ಶ್ರೀಮದ್ರಾ 
ಮಾನುಜಾಚಾರ್ಯರಾಗಿ ಅವತರಿಸಿ ವ್ಯಾನಮಹರ್ಷಿಗಳ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಕ್ಕೆ 
ಬೋಧಾಯನನೃತ್ತಿಯನ್ನೂ ಮತ್ತು ವಾಕ್ಯದ್ರಮಿಡಭಾಷ್ಯಗಳನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸಿ ಒಂದು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನೂ ರಚಿಸಿದರು. ಇದೇ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ 
ಗ್ರಂಥವು, 

ಈ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯಗ್ರಂಥವೇ ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಮೂಲ 
ಗ್ರಂಥವು. 

ಈ ಬ್ರ ಹ್ಮಸೂತ್ರವು ನಾಲ್ಕು ಅಧ್ಯಾಯಗಳುಳ್ಳದ್ದಾಗಿಯ್ಕ, ಅಧ್ಯಾ 
ಯವೊಂದಕ್ಕೆ ನಾಲ್ಕು ಪಾದಗಳುಳ್ಳದ್ದಾಗಿ ೧೫೬ ಅಧಿಕರಣಗಳುಳ್ಳದ್ದಾ 
ಗಿಯೂ ೫೪೫ ಸೂತ್ರ ಗಳುಳ್ಳ ದ್ಹಾಗಿಯೂ ಇದೆ. ಶ್ರೀ ಭಾಷ್ಯಗ್ರಂಥವು ಇಷ್ಟ 
ಕ್ಟೂ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನರೂಪವಾಗಿದೆ. 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಸಮಸ್ತ ಸೂಕ್ಷ್ಮಚಿದಚಿದ್ದಿ ಶಿಷ್ಟನಾದ 
ಶ್ರೀಮನ್ನಾ ರಾಯಣನೇ ಜಗತ್ಯಾರಣನೆಂಬ ವಿಷಯವು ನಿರ್ಧರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 
ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ ಪರ 
ಬ್ರಹ್ಮೆ ನಿರ್ಧಾರಣ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಇತರ ಮತಗಳಲ್ಲಿರುವ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಅಸ 
ಮಂಜಸಗಳು ಮತ್ತು ಅನಾದರಣೀಯಗಳು ಎಂಬುವು ಚರ್ಚಿಸಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಉಪಾಯಸ್ವ್ರರೂಪವಾದ 
ಭಕ್ತಿ ಆಥವಾ ಉಷಾಸನಗಳ ವಿಷಯವು ಸಿದ್ಧಾಂತ ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟದೆ. 
ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಷಸ್ಪರೂನವೂ ಮತ್ತು ಮೋಶ್ಚಾಮಭವ 
ನಿಷಯವೂ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟವೆ. 

ಈ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯಗ್ರಂ ನದಲ್ಲಿರುವ ಮುಖ್ಯ ಸಾರಾಂಶಭಾಗವನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಈ ಸಣ್ಣ ಪುಸ್ತುಕದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಿಸಿದೆ. 

ಭಕ್ಲಾಂಭ)ರೇಣು 


19-9-52. ಎಂ ಒ-ಪಸ್‌ ಅಯ್ಯಾ ಗರ್‌. 





|| ಶ್ರೀರಾಮ ॥ 
| ಶ್ರೀಮತೇ ರಾಮಾನುಜಾಯನಮಃ ॥ 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ 
೧ನೇ ಪ್ರಕರಣ--ಪರಬ್ರಹ್ಮಪ್ರಕರಣವು 


ಬ್ರಹ್ಮೆಜ್ಞಾ ನವಿಚಾರ:;--- 
ಎಂಗ 

ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರದೆಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯದಾದ " ಜಿಜ್ಞಾಸಾಧಿಕರಣ”ದಲ್ಲಿ 
««ಅಥಾತೋಬ್ರ ಹ್ಮಜಿಜ್ಞ್ಞಾಸಾ” ಎಂದು ಪರೆಬ್ರಹ್ಮೆನ ವಿಚಾರವು ಆರೆಂಭಿಸೆ 
ಲೃಡುತ್ತದೆ. 


“ ಬ್ರಹ್ಮಜಿಜ್ಞಾಸೆ? ಎಂದರೆ ಪರೆಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ ಇಚ್ಛೆ. ಇದು 
ಯಾವಾಗ ಉಂಟಾಗುವುದು? 


ವೇದದ ಪೂರ್ವಭಾಗವಿಚಾರೆರೂಪವಾದ. ಕರ್ಮಮಿಸಾಮಾಂಸೆ 
ಯಲ್ಲಿ ವರ್ಣಾಶ್ರಮಥರ್ಮಗಳಿಗನುಸಾರವಾದ ನಿತ್ಯನ್ವೈಮಿತ್ತಿ ಕಾದಿ ಕರ್ಮ 
ಗಳನ್ನೂ ಮತ್ತು ಸ್ವರ್ಗಾದಿ ಪುಣ್ಯಲೋಕಗಳನ್ನೂ ಹೊಂದುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಮಾಡಬೇಕಾದ ಕಾವ್ಯುಕರ್ಮಗಳನ್ನೂ ಓದಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡನಂತರ ಈ 
ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳ ಫಲವು ಅಲ್ಲಗಳು ಮತ್ತು ಅಸ್ಥಿರಗಳು ಎಂಬ ವಿಷಯವು 
ತಿಳಿದುಬರುವುದು. ಹೇಗೆಂದರೆ. ಕಾಮ್ಯ ಕರ್ಮಗಳ ಫಲರೂಪವಾಗಿ 
ಮನುಷ್ಯನು (ಎಂದರೆ ಜೀವನು) ಶರೀರಾವಸಾನಾನಂತರೆ ಲಿಂಗಶರೀರೆ 
ದೊಡನೆ ಸ್ಪರ್ಗಾದಿ ಲೋಕಗಳಿಗೆ ಪ್ರಯಾಣಮಾಡಿ ಅಲ್ಲಿ ಉತ್ತಮವಾದೆ 
ಹೊಸ ಶರೀರವನ್ನು ಪರಿಗ್ರಹಿಸ್ತಿ ಸುಖಾನುಭವಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವನು. 
ಇವನ ಕಾಮ್ಯ (ಎಂದರೆ ಪುಣ್ಯ) ಕರ್ಮಗಳು ಅಧಿಕವಾಗಿಯೂ ವಿಶೇಷ 
ವಾದೆದ್ದಾಗಿಯೂ ಇದ್ದಷ್ಟೂ ಪುಣ್ಯಲೋಕಗಳೂ ಮತ್ತು ಸುಖಾನುಭವ 


ವಿ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ 


ಕಾಲವೂ ಅಧಿಕವಾಗಿರುವುವು. ಕರ್ಮಗಳು ಅವುಗಳ pr 
ದಿಂದ ಕ್ಷೀಣವಾದಮೇಲೆ ಆಯಾ ಪುಣ್ಯಲೋಕಗಳಿಂದ ತಳ್ಳ ಲ್ಪಟ ಟ್ಟು ು ಪುನಃ 
ಭೂಲೋಕಕ್ಕೆ ಬಂದು ಅವನ ಕರ್ಮಾನುಗುಣವಾಗಿ ಪುನಃ ಬೇರೆ ಶರೀರೆ 
ವನ್ನು ಪಡೆಯುವನು. ಅವನ ಈ ಪುನರ್ಜನ್ಮದಲ್ಲಿಯೂ, ಅವನು 
ಸತ್ಯರ್ಮನಿರತನಾಗಿದ್ದು ಶರೀರಾವಸಾನಾನಂತರ ಮೊದಲಿನಂತೆಯೇ 
ಸ್ಪರ್ಗಾದಿ ಪುಣ್ಯಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಸುಖವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿ ಆ ಕರ್ಮಫಲಗಳು 
ನಶಿಸಿದ ಒಡನೆಯೇ ಪುನಃ ಭೂಲೋಕಕ್ಕೆ ಇಳಿದು ಶರೀರವನ್ನು ಪಡೆ 
ಯುವನು. ಭೂಲೋಕದಲ್ಲಿರುವ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅವನು ಪಾಪಕರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಮಾಡಿದರೆ ತತ್ಸಲವಾಗಿ ಶರೀರಾವಸಾನಾನಂತರೆ ಯಮಲೋಕದಲ್ಲಿ ನರಕ 
ಯಾತನೆಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವನು. ಮನುಷ್ಯನ ದುಷ್ಕರ್ಮಗಳು 
ಕ್ರೂರವಾಗಿದ್ದರೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಅವನು ನೀಚಯೋನಿಯಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ 
ಪಶು, ಪಕ್ಷಿ ಮೃಗಾದಿಗಳಾಗಿ ಜಥಿಸುವನು. ಅತಿ ಪಾಪಿಸ್ಕನಾಗಿದ್ದಲ್ಲಿ 
ಕ್ರಿಮಿಕೀಟಾದಿಗಳಾಗಿ ಹುಟ್ಟುವನು. ಈರೀತಿಯಾಗಿ ಸಂಸಾರಚಕ್ರದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿ ಜೀವನೂ ಅನಾದಿಯಾಗಿ (From time immemorial) 
ಸುತ್ತುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾನೆ. ಅವನ ಕರ್ಮಗಳೂ ಅದಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ 
ಅನಾದಿಯಾಗಿಯೇ ಇವೆ. 


ಈ ಅನೇಕ ಜನ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಜೀವನ ಕರ್ಮಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಅವನು 
ಸಂಪಾದಿಸುವ ಜ್ಞಾನವೂ ಅನುಸರಿಸಿ ಬರುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ 
ಭಗವದ್ಭಾಗವತಾದಿಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅವನು ಓದಿ ಕಲಿತಿರುವ ವಿಷಯ 
ಗಳು ಮತ್ತು ಅವನ ನಿದ್ಯಾಫಲವಾಗಿ ಅವನು ಅನುಸ್ಕಿಸುತ್ತಿರುವ ಒಳ್ಳೆಯ 
ನಡತೆಗಳು. ಈ ಜ್ಞಾನವು ಅವನ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆಲ್ಲಾ ಸಹೆಕಾರಿಯಾಗಿ 
ಅನಾದಿಯಾಗಿ ಅನುಸರಿಸಿ ಬರುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಜ್ಞಾನವು ಅಭಿವೃದ್ಧಿ 
ಯಾದಹಾಗೆಲ್ಲಾ ಮನುಷ್ಯನು ಸನ್ಮಾರ್ಗಪ್ರವರ್ತನೆಗೆ “ಅಭಿಲಾಷೆಯನ್ನು 
ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. 


ಈ ವಿಧವಾದ ಅಲ್ಪಾಸ್ಥ್ತಿರರೂಪವಾದ ಸಂಸಾರ ಚಕ್ರದಿಂದ ತಪ್ಪಿಸಿ 
ಕ್ಟೊಂಡು ಪುನರ್ಜನ್ಮನಿಲ್ಲದ 'ಾಶ್ವ ತವಾದ ಸುಖವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವುದಕ್ಕೆ 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಸರೈ ಸಾರ ೩ 


ಏನಾದರೂ ಮಾರ್ಗವಿದೆಯೇ ? ಎಂಬ ಆಶೆಯು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಉಂಟಾ 
ಸುತ್ತದೆ. ಪುನರ್ಜನ್ಮನಿಲ್ಲದ ಶಾಶ್ವತಸುಖವು ಬ್ರಹ್ಮಾನುಗ್ರಹದಿಂದ 
ಬ್ರ ಹ್ಮಜ್ಞಾನಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರು 
ವುದರಿಂದ ಆ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಅರಿಯುವ ಇಚ್ಛೆಯು ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮೆ 
ಜಿಜ್ಞಾಸೆಯು ಅವನಿಗೆ ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ. 


ವೇದದ ಪೂರ್ವಭಾಗವಿಚಾರರೂಪವಾದ ಕರ್ಮಮಾಮಾಂಸೆಯು 
ಕರ್ಮಗಳ ಸ್ವರೂಪವನ್ನೂ ಮತ್ತು ಅವುಗಳನ್ನು ನಡೆಸುವ ಕ್ರಮವನ್ನೂ 
ಮತ್ತು ಆಚಾರಧರ್ಮಗಳನ್ನೂ ವಿವರಿಸುವುದು. ವೇದದ ಉತ್ತರಭಾಗ 
(ಎಂದರೆ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ) ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ವಿಚಾರವು ವಿವರಿಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. 


ಪೆರಬ್ರಹ್ಮನು ಯಾರು? 

ಸರಬ್ರ ಹ್ಮನೆಂದರೆ ಯಾರು? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಮೊದಲು ಹೊರಡು 
ವುದು. ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ನಾವು ಯಾವುದಾದರೂ ಒಂದು ವಸ್ತುವನ್ನು 
ನೋಡಿದರೆ ಆ ವಸ್ತುವು ಹೇಗೆ ಉಂಟಾಯಿತು? ಎಲ್ಲಿಂದ ಬಂದಿತು? 
ಇತ್ಯಾದಿಯಾಗಿ ಆ ವಸ್ತುವಿನ ಮೂಲಕಾರಣವನ್ನು ಅರಿಯುವುದಕ್ಕೆ 
ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತೇವೆ. ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಉದಾಹರಣೆಯಲ್ಲಿ “ ನಾವು? 
ಎಂಬ ಜೀವ, ಎಂದರೆ ಜ್ಞಾ ನವಿರುನ ಒಂದು ವಸ್ತುವೂ; ಒಂದು “ವಸ್ತು” 
ಎಂಬ ಜೀವರಹಿತವಾದ (ಎಂದರೆ ಅಚಿತ್ತಾದ) ಒಂದು ವಸ್ತುವೂ, ಇನೆ 
ರಡೂ ಇವೆ. ಮೂರನೆಯದಾಗಿ ಇವಕ್ಕೆ ಮೂಲಕಾರಣವ್ಯಾವುದು ಎಂಬ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯೂ ಇದೆ. ಇದೇ ನಿಶಿಷ್ಟಾದ್ರೈತಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಸಹಕಾರಿಯಾಗಿಯೂ 
ಇದೆ. 


ತೆತ್ವತ್ರಯೆ : 

ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ತತ್ವಗಳು ಮೂರು ಎಂಬ ನಿಚಾರವನ್ನು 
4 ಜೋಕ್ಕಾ ಭೋಗ್ಯಂ ಪ್ರೇರಿತಾರಂಚಮತ್ವಾ ” (ಶ್ರೀ. ೧-೧೨) ಎಂದು 
ಹೇಳಿದೆ. * ಭೋಕ್ತಾ” ಎಂದರೆ ಕರ್ಮಫಲಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವ 


ಛ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ 


“4 ಜೀವನು” « ಟೋಗ್ಯಂ” ಎಂದರೆ ಅವನಿಗೆ ಭೋಗೋಪಕರಣವಾಗಿ 
ಕಲ್ಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ “ ಅಚಿತ್‌” ಎಂದರೆ ಜೀವರಹಿತವಾದ ಭೂತೇಂದ್ರಿ 
ಯಾದಿರೂಪವಾದ ಪ್ರಪಂಚವು. “ ವ್ರೇರಿತಾರಂ” ಎಂದರೆ ಇವೆರಡಕ್ಕೂ 
“ ಫ್ರೇರಕ” ಎಂದಕ್ಕೆ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿರುವ "" ಈಶ್ವರ ಅಥವಾ 
«« ಪರಬ್ರಹ್ಮ” ಇವು ಮೂರೇ ಸಮಸ್ತವೂ ಆಗಿರುವುವು. ನಿಶಿಷ್ಟಾಡ್ಟ್ರೈತ 
ಸಿದ್ಧಾಂತರೀತ್ಯಾ ತತ್ವಗಳು ಮೂರು-ಚಿತ್ತು, ಅಚಿತ್ತು ಮತ್ತು ಈಶ್ವರ. 
ಇವುಗಳನ್ನೇ ತತ್ವತ್ರಯಗಳೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. 


ಜಗತ್ಕಾರಣವಸ್ತುವೇ ಪರಬ್ರಹ್ಮವು:-- 

ಮೊದಲನೆಯದಾದ ಜಿಜ್ಞಾ ಸಾಧಿಕರಣದಲ್ಲಿ ಪರಬ್ರಹೆನಿರ್ಧಾರಣ 
ಸೂತ್ರವಾಗಿ "" ಜನ್ಮಾದ್ಯಸ್ಯಯೆತಃ'' ಎಂದು ಎರಡನೆಯ ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವೇನೆಂದರೆ :-- ಈ ಚಿದಟಿದ್ರೊ ಪವಾದ ಜಗತ್ತಿನ 
ಉತ್ಪತ್ತಿ, ಸ್ಥಿತಿ ಮತ್ತು ಲಯಗಳು ಯಾರಿಂದ ಉಂಟಾಗಿರುವುವೋ ಅದೇ 
ಪರಬ್ರ ಹ್ಮನ್ರ. 


ಪೆರಬ್ರಹ್ಮನು ಗುಣಪೊರ್ಣನು: 

ಮೇಲಿನ ಸೂತ್ರಾರ್ಥವು ಪರಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಗುಣವಿಶಿಷ್ಟನಾದವ 
ನನ್ನಾಗಿ ಹೇಳಿರುವುದು, ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದಕ್ಕೂ ಅದನ್ನು 
ತನ್ಲಿಯಮನ ಪ್ರಕಾರ ಇಟ್ಟರುವುದಕ್ಟೂ ಮತ್ತು ಸೆಂಹಾರಮಾಡುವುದಕ್ಕೂ 
ಜ್ಞಾನಶಕ್ತಾ $ದಿಗಳು ಅವಶ್ಯಕವಾಗಿ ಬೇಕು. 


ಕೆಲವರು ಪರಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು “ ಸತ್ಯಂ ಜ್ಞಾನಮನನ್ತಂ ಬ್ರಹ್ಮ...” 
(ತೈ.೨-೧-೧)ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ಪರಬ್ರಹ್ಮನು ನಿರ್ಲುಣನು 
ಎಂದು ವಾದಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸರಬ್ರಹ್ಮನು ಗುಣಪೂರ್ಣನು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅನೇಕ 
ಶ್ರುಕಿಸ್ಮೃತ್ಯಾದಿ ವಚನಗಳಿವೆ. ಇದೇ ಬ್ರಹ್ಮನೂತ್ರದಲ್ಲಿ “ಶಾಸ್ತ್ರಯೋನಿ 
ತ್ವಾತ್‌” ಎಂಬ ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರ ಪ್ರಮಾಣವೇದ್ಯತ್ಚ ವೆಂಬ ಗುಣವೂ; 
« ಈಕ್ಷಕೀರ್ನಾಂಶಬ್ದಂ” ಎಂಬ ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ ಸಂಕಲ್ಫ್ಸಾತ್ಮಕ ಜ್ಞಾನವೆಂಬ 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ ೫ 


ಗುಣವೂ, ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿಯೂ ಹೇತುನಿರ್ದೇಶ 
ಮಾಡಿರುವುನೆಲ್ಲಾ ಒಂದೊಂದು ಗುಣವಾಗಿಯೇ ಇರುವು ದಾದ್ದರಿಂದ 


ಶಾರೀರಕ ನಿಶಾಮಾಂಸನೆಲ್ಲಾ ಸಗುಣಬ್ರ ಹ್ಮೈನನ್ನೆ € ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವುದು. 


" ಯತೋ ವಾ ಇಮಾನಿ ಭೂತಾನಿ ಜಾಯಕ್ಷೇ| ಯೇನಜಾತಾನಿ 
ಜೀವತ್ತಿ | ಯಶ್ಚ್ರಯಕ್ರ್ಯಭಿಸಂವಿಶಸ್ತಿ | ತದ್ವಿಜಿಜ್ಞಾಸಸ್ವ್ಯ | ತದ್ಬ್ರಹ್ಮ] 
(ತೈ. ಉ. ೩-೧-೧) ಎಂದರೆ ಯಾರಿಂದ ಈ ಸಮಸ್ತ ಭೂತಗಳೂ ಜನಿಸಿ 
ದುನೋ; ಜನಿಸಿದ ಈ ಚಿದಚಿತ್ತುಗಳು ಯಾವನ ಆಧಾರದಿಂದ ಜೀವಿಸು 
ತ್ರಿವೆಯೋ; ಮತ್ತು ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಇವುಗಳೆಲ್ಲಾ ಯಾವನಲ್ಲಿ ಲಯವನ್ನು 
ಹೊಂದುವುವೋ ಅವನೇ ವರಬ್ರಹ್ಮನು, ಮತ್ತು ಅವನೇ ತಿಳಿಯ ಬೇಕಾದ 
ತತ್ವವು ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯವು ಈ ಮೇಲಿನ ಸೂತ್ರಕ್ಕೆ ಆಧಾರರೂಪ 
ವಾಗಿದೆ. ಮಹೋಸನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ “ ಏಕೋಹೆವೈನಾರಾಯಣಆಸೀತ್‌ | 
ನಾರಾಯಣಾತ್ಪ್ಸಾಣೋಜಾಯತೇ। ನಾರಾಯಣಾದ್ಬ್ರ ಹ್ಮಾಜಾಯತೇ | 
ನಾರಾಯೆಣಾದ್ರುಜ್ರೋಜಾಯತ್ತೇ..|” ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ 
ಗುಣವಿಗ್ರ ಹನಿಶಿಷ್ಟ ನಾದ ಶ್ರೀಮನ್ನಾ ರಾಯಣನೇ ಪರತತ್ವ ವೆಂದು 
ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದು. 


ವೇದಾಂತ ಸ್ಮೃತೀತಿಹಾಸಾದಿ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳೇ ಪರಬ್ರಹ್ಮಜ್ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ 
ಆಧಾರಗಳು: 

ಈ ವಿಧವಾದ ಗುಣವಿಗ್ರ ಹವಿಶಿಷ್ಟನಾದ ಸರಬ್ರಹ್ಮನು ಎಲ್ಲಿಂದ 
ಉಂಬಾದನು? ಹ್ಯಾಗೆ ಬಂದನು ? ಅವನ ಸ್ವರೂಪರೂಪ ಗುಣಾದಿ 
ಗಳೇನು? ಇತ್ಯಾದಿ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಸರ್ವರಲ್ಲಿಯೂ 
ಪ್ರಥಮತಃ ಹೊರಡುವುವು. 


ಪರಬ್ರಹ್ಮನ'ಸ್ವರೂಪರೂಪಗುಣಾದಿಗಳನ್ನು ಹ್ಯಾಗೆ ಅರಿಯಬೇಕು? 
ಇದಕ್ಕೆ ವೇದಾಂತ ಸ್ಮೃತೀತಿಹಾಸಾದಿ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಓದಿ ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿಂದಲೇ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಜ್ಞಾನವು ನಮಗೆ ಜನಿಸುವುದು. ಈ 
ಅರ್ಥವನ್ನೇ ಮೂರನೆಯ ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ “ ಶಾಸ್ತ್ರಯೋಫಿತ್ಪಾತ್‌ '' ಎಂದರೆ 


೬ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾಶ್ಸರೃಸಾರ 


ಪರಬ್ರಹ್ಮನು ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ತೋರುವನು ಎಂದು 
ಹೇಳಿದೆ. 


ತ್ರಿವಿಧಸ್ಪೆಮಾಣಿಗಳು :--- 
ಪ್ರಮಾಣಗಳು ಮೂರು ವಿಧವಾಗಿರುವುವು- ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ, ಅನುಮಾನ್ಕ 
ಮತು ಶಬ್ದ. 


ಇದ 


ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಪ್ರಮಾಣಗಳು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ನೇರವಾಗಿ ಗೋಚರಿಸುವ 
ಪದಾರ್ಥಗಳು. ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಗೋಚರವಾದದ್ದನ್ನೆಲ್ಲಾ ನಾವು 
ನಂಬುತ್ತೇವೆ. ಎರಡನೆಯದಾದ ಅನುಮಾನವು ತರ್ಕದಿಂದ (from 
logic and reasoning) ಸಿದ್ಧಿಸುವ ವಿಷಯವು. ಇಡೆನ್ನೂ ನಂಬು 
ತ್ತೇವೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿ "" ಹೊಗೆಯಿದ್ದ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ 
ಬೆಂಕಿಯು ಇದ್ದೇಯಿರಬೇಕು” ಇತ್ಯಾದಿಗಳು. 


ಆದರೆ, ಇವೆರಡು ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೂ ಸಿಕ್ಕದಂತೆ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದಲ್ಲಿ 
ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ ಸಾಧ್ಯಾಂಶಗಳಾದ ಅನೇಕ ನಿಷಯಗಳಿರುತ್ತವೆ. ಮನುಷ್ಯನ 
ಪುಣ್ಯ ಪಾಪಗಳಿಗನುಸಾರವಾಗಿ ಸ್ವರ್ಗ-ನರಕಗಳೂ ಯಾಗಹೋಮಾದಿ 
ಸಳಿಂದ ಉತ್ತಮಗಳಾದ ವರಲೋಕಪ್ರಾಪ್ತಿಯ್ಕೂ ಬ್ರಹ್ಮೋಷಾಸನದಿಂದ 
ಮೋಕ್ಷವೂ ಉಂಟಾಗುವ ವಿಷಯವು ಪ್ರತ್ಯ ಕ್ಷಾನುಮಾನಾದಿ ಪ್ರಮಾಣ 
ಗಳಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಇವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ ನಮಗೆ ತಿಳಿಸುವುದು. 
ವೇದಶಾಸ್ತ್ರವು. ಇದನ್ನೇ ಶಬ್ದಪ್ರಮಾಣವೆನ್ನು ತ್ತಾರೆ, ವೇದಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿರುವ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಪ್ರತ್ಯ ಕ್ಷಾನುಮಾನಾದಿ ಪ್ರಮಾಣರೀತ್ಯಾ 
ತರ್ಕಿಸಿ ತಿಳಿಯುವುದಕ್ಕಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ವೇದಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆಯೇ 
ಪ್ರಮಾಣವು. ಈ ನಂಬಿಕೆಯನ್ನೇ ““ ಆಸ್ತಿ ಕತ್ಹ''ವೆಂದೂ ಇದನ್ನು 
ನಂಬದವರನ್ನು ₹ ನಾಸ್ತಿಕ್‌ರೆಂ ದೂ ಹೇಳುವರು. ವೇದಶಾಸ್ತ್ರವೇ 
ಪರೆಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾ ನಕ್ಕೆ ಕಾರಣವು. 


ಈ ವಿಧವಾದ ಶಾಸ್ತ್ರ ಯೋಕಿತ್ವವು ಬ್ರಹ್ಮಕ್ಕೆ ಇರುವುದು ಎಂಬ 
ವಿಷಯವನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇಕಾದರೆ ಆ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಓದಿ ಅಭ್ಯಾಸ 


ಶ್ರೀಭಾಷ ತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ ೭ 


ಮಾಡಿದರೆ ತಿಳಿಯುವುದು. ಆ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಯಾವುವೆಂದೆಕೆ ವೇದಗಳು 
ಸ್ಮೃತಿಗಳು, ಇತಿಹಾಸಗಳು ಮತ್ತು ಸಾತ್ವಿಕ ಪ್ರರಾಣಗಳು. ಇವು 
ಗಳೆಲ್ಲಾ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಸ್ವರೂಪಗುಣಾದಿಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವುವು. ಆದ್ದ 
ರಿಂದ ಪರೆಬ್ರಹ್ಮೆಕ್ಟೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಯೋನಿತ್ರವು ಸಮನ್ವಯಿಸುವುದು. 


ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾ ನವು ಭಗವತ್ಛ ಸೆಯಿಂದಲೇ ಲಭಿಸಬೇಕು-- 

ಪರಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾ ನಕ್ಕೆ ವೇದಾಂತಶಾಸ್ತ್ರವೇ ಆಧಾರವೆಂದು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ 
ನಂತರ ಆ ಮವೇದಾಂತಶಾಸ್ತ್ರ ವ್ಯಾಸಂಗದಲ್ಲಿ ವಿದ್ವಾಂಸರಿಗೆ ಉಂಬಾಗೆ 
ಬಹುದಾದ ಅನೇಕ ಅನುಮಾನಗಳನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸಿ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನ 
ವನ್ನು ಮುಂದಿನ ಸೂತ್ರಗಳು ಸ್ಥಾ ಪಿಸುತ್ತವೆ. 


ಶಾಸ್ತ್ರ ಜ್ಞಾನವು ಬಹಳ ಕಷ್ಟತಮವಾದದ್ದು. ವೇದವು ಅತ್ಯಂತ 
ಅಗಾಧೆವಾಗಿಯ್ಕೊ ಅರ್ಥಗಾಂಭೀರ್ಯಗರ್ಭಿತವಾಗಿಯ್ಕೂ ಸಾರಾಸಾರೆ: 
ವಿವೇಕಿಗಳಲ್ಲದ ಇತರರಿಗೆ ಇದರ ಅರ್ಥವು ತಿಳಿಯಲಶಕ್ಯವಾಗಿಯೂ 
ಇರುವುದು. ವೇದವಾಕ್ಯಗಳು ಸುಲಭವಾಗಿ ಅರ್ಥವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಒಂದು. 
ವಿಷಯವನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇಕಾದರೆ ಆ ವಿಷಯವಾಗಿ ವೇದವೇದಾಂತ 
ಸ್ಮೃತೀತಿಹಾಸ ಪುರಾಣಾದಿಗಳಲ್ಲೆ ಲ್ಲಾ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿ ಯಾವಯಾವ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ 
ಆ ವಿಷಯವು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟರುವುಜೋ ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಪರಿಶೀಲಿಸಿ ಆಯಾ ಅರ್ಥಗಳೆಲ್ಲವೂ ಸಮಂಜಸವಾಗುವಂತೆಯೇ ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಬೇಕು. ಆ ಅರ್ಥವು ಬೇರೆ ವೇದವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥಕ್ಕೆ ವಿರೋಧೆ 
ವಾಗಿ ಇರಕೂಡದು. ಇದರಿಂದ ವೇದಾರ್ಥವು ಎಷ್ಟು ಕಷ್ಟ ವೆಂಬುದು 
ವ್ಯಕ್ತ ವಾಗುವುದು. ಸಾಹಿತ್ಯವ್ಯಾಕರಣಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಪಾಂಡಿತ್ಯವನ್ನು ಪಡೆದೆ 
ಮಾತ್ರದಿಂದಲೇ ವೇದವಾಕ್ಯಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥಮಾಡುವುದಕ್ಕಾ ಗುವುದಿಲ್ಲ. 


“ನಾಯನಾತ್ಮಾ ಪ್ರವಚನೇನಲಭ್ಯೋ ನ ಮೇಧಯಾ ನ ಬಹುನಾ 
ಶ್ರುತೇನ | ಯಮೇವೈಷಶ್ರುಣುತೇ ತೇನ ಲಭ್ಯಸ್ತಸ್ಕೈಷಾ ಆತ್ಮಾ 
ವಿವೃಣತೇ ತನೂಂ ಸ್ವಾಂ!” (ಕಠ. ಉ. ೧-೨-೨೩) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಸ್ಯ 
ದಂತೆ ಭಗವದನುಗ್ರಹವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ವೇದಾಂತಶಾಸ್ತ್ರದ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥ 


ಲ ಶ್ರಿ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ 


ವನ್ನು pk Jed ಸಾಮಾನ್ಯ ಜ್ಞಾನದ ಜೊತೆಗೆ 
ಭಗನದನುಗ್ರ ಹೆವೂ ಬ್ರ ಹ್ಮಜ್ಞಾ ನಕ್ಕೆ ಅವಶ್ಯಕವು ಎಂದು ಮೇಲಿನ ಶ್ರುತಿ 
ವಾಕ್ಯದಿಂದ ತಿಳಿಯತತ್ಪೃದ್ದು, 

ಈಗ ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಅದ್ವೈತ ದ್ವೈತ ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ 
ಭಾಸ್ಕರ, ಯಾದವಪ್ರಕಾಶ, ಇತ್ಯಾದಿ ಅನೇಕ ಮತಗಳು ವೇದವಾಕ್ಯಗಳಿಗೆ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅರ್ಥ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಂದ ಉಂಟಾಗಿವೆ... ಒಂದು ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಆ 
ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಹೇಳಿದನನ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಒಂದು ಅರ್ಧವೇ ಇರಬೇಕೇ 
ವಿನಾ ಅನೇಕಾರ್ಥಗಳು ಇರಲಾರವು. ಸತ್ಯವಾದ ಆ ಒಂದು ಅರ್ಥ 
ವನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಬೇರೆ ಅರ್ಥಗಳೆಲ್ಲಾ ಅಸತ್ಯಗಳು. ಹೀಗಿರುವಲ್ಲಿ ವೇದ 
ವಾಕ್ಯಗಳಿಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದಷ್ಟೂ, ಅಷ್ಟು ಅಪಾರ್ಥ 
ಗಳು ವೃದ್ಧಿ ಯಾಗುತ್ತಾ ಬರುವುವೇ ವಿನಾ ನಿಜಾಂಶವು ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯಗ್ರಂಥೋತ್ಪತ್ತಿಗೆ ಕಾರಣವು: 

ಈ ರೀತಿಯಾದ ಅಪಾರ್ಥಗಳಿಂದ ತತ್ವವು ಮರೆಯಾಗಿದ್ದುದರಿಂದೆ 
ವ್ಲೆಕುಂಠದಲ್ಲಿ ಬಿಜಯಮಾಡಿರುವ ಪರವಾಸುದೇವನಾದ ಶ್ರೀಮನ್ನಾರಾ 
ಯಣನು ತನ್ನ ಆದಿಶೇಷನನ್ನು ಭೂಲೋಕದಲ್ಲಿ ಅವತರಿಸಿ ವೇದವಾಕ್ಯ 
ಗಳಿಗೆ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥವನ್ನೂ ತದರ್ಥಾನುಸಾರವಾಗಿ ತತ್ವಸ್ತರೂಪ 
ವನ್ನೂ ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಸಗ ಪ್ರಕಾರ್ಯ ಜನು 
ಶ್ರೀಮತ್‌ ರಾಮಾನುಜಾಚಾರ್ಯ ರಾಗಿ ಹ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಗಳಿಗೂ 
ವೇದವಾಕ್ಯಗಳಿಗೂ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಧವನ್ನು ಹೇಳಿ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯಾದಿ 
ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ರಚಿಸಿ ನಮಗೆ ಅನುಗ್ರ ಹಿಸಿದುದರಿಂದೆ ಆ ಭಾಷ್ಯಾದಿ 
ಗಳಲ್ಲಿರುವ ನಿಷಯಗಳೇ ಸತ್ಯನೆಂದೂ, ಅವರು ಹೇಳಿರುವ ಚಿದಚಿದ್ದಿ ಶಿಷ್ಟ 
ವಾದ ಪರಬ್ರ ಹ್ಮವೇ,ಪರತತ್ಹವೆಂದೂ ಸಿದ್ದಾ ಂತವು. 


ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಸಿದಾ ಿಂತವನ್ನು ಸ್ಥಾ ಸ್ಥಾಪಿಸುವ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಭಾಸ್ಕರಾದಿ 
ಮತಸಾ ಸ್ಪಾ ಪಕಾಚಾಧ್ಯರುಗಳು' ವೇದವಾಕ್ಯಗಳಿಗೆ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಬುಧ್ಯನು 
ಸಾರವಾಗಿ ಹೇಳಿರುವ ಅರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ ತಪ್ಪಾಗಿರುವ ಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲಿ ಅವರುಗಳು 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ ೯ 


ಹೇಳಿರುವ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಖಂಡಿಸಿ ವೇದವಾಕ್ಯಪ್ರ ಪ್ರಮಾಣದಿಂದಲೇ ಅವು 
ಗಳನ್ನು ತರ್ಕಿಸಿ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸ್ಥಾನಿಸಬೇಕಾದ್ದ ರಿಂದ ತಮ್ಮ 
ಶಿ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ಗ್ರ ಂಥದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಮದಾ ್ರಾಮಾನುಜಾಚಾರ್ಯರು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಪ್ರ 
ಕಾರ್ಯವನ್ನೇ ನಡೆಯಿಸಿ ತಮ್ಮ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿರುತ್ತಾರೆ. 
ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳಿಗೆ ಅವಶ್ಯಕವಾದ ನಿಷಯೆಗಳೂಂದೊಂದನ್ನೂ ವಿಷಯ್ಕೆ 
ಸಂಶಯ್ಯ ಪೂರ್ವಪಕ್ಷ, ಸಿದ್ಧಾಂತ, ಪ್ರಯೋಜನಗಳೆಂಬ ಐದು ಅಂಶೆ 
ಗಳೊಡನೆ ತರ್ಕಿಸಿ ಒಂದೊಂದು ವಿಷಯವನ್ನೂ ಸಂಪೂರ್ಣವಾದ 
ಸಂಶಯ ನಿವೃತ್ತಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಸ್ಟಾ ಸ್ಲಾಪಿಸಿರುತ್ತಾರೆ. ಈ ತರ್ಕಭಾಗ 
ಗಳೆಲ್ಲಾ ನಮಗೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಲು 'ಅವಶ್ಯಕವಾದರೂ ಸ ಸಾರಾಂಶವನ್ನು 
ಮಾತ್ರ. ಸಂಗ್ರಹಿಸಿ AES ಈ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿಸ್ಸ ಸಳಸಂಕೋಚ 
ಇ. ಅವುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ತಿಳಿಯುವಂತೆ 
ಮುಖ್ಯವಾದ ನಿಷಯಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಸಂಗ್ರಹಿಸಿ 'ಏಕೆದಿದೆ. 


ತತ್ವತ್ರಯೆವು: ಅಚಿತ್‌ ಎಂದರೆ ಮೂಲಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಅದರ 
ಪರಿಣಾಮಗಳು, ಚಿತ್‌ ಎಂದರೆ ಜೀವಾತ್ಮರು, ಮತ್ತು ಈಶ್ವರ ಎಂದರೆ 
ಪರಬ್ರಹ್ಮ, ಎಂದು ಮೂರು. 


| ಸೆದೇವನೋಮ್ಯೋದಮಗ್ರ ಆಸೀತ್‌” (ಛಾಂ. ೬-೨-೧) ಎಂಬ 
ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಸರಬ ಬ್ರ ಹ್ಮನೊಬ್ಬ ನೇ ಮೊದಲು ಇದ್ದನು ಎಂದು ಅರ್ಥ 
ವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಆತ್ಮರು (ಜೀವಾತ್ಮರು) ಗಳು 
ಶಾಶ್ವತರು, ಅವರಿಗೆ ಜನನಮರಣಗಳಿಲ್ಲವು, ಅವರು ಅನೇಕರು, ಜ್ಞಾ ನ 
ಸ್ವರೂಪರು ಇತ್ಯಾದಿ ಗುಣಗಳುಳ್ಳ ವರೆಂದು ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಅವರೂ 
ಅನಾದಿಯಾಗಿಯೇ ಇರುತ್ತಿರುವರು ಎಂದು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಾಧಾರದಿಂದಲೇ 
ತಿಳಿದು ಬರುವುದು. 


ಪ್ರಕೃತಿಯೂ ಕೂಡ ಲಯಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅವಿಭಕ ಕ್ರತಮಸ್ಸ ಎರೂಪ 
ದಿಂದ ಪರಬ್ರ ಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಲಯಿಸಿದ್ದು ಸೃಷ್ಟಿ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸ್ಥೂಲಪ್ರ ಪಂಚರೂಪ 
ವಾಗುವುದು. ಇದು ಶಾಶ್ವತವಾಗಿಯೂ, ಅನೇಕ ರೂಪ ಮತ್ತು ಗುಣ 


೧೦ ಶ್ರಿ ೇಭಾಷ್ಯೃತಾತ್ಪಶ್ಯಸಾರ 


ಗಳುಳ್ಳದ್ದಾಗಿಯೂ, ಕಾಲಾನುಗುಣವಾಗಿ ಯಾವಾಗಲೂ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಿರುವುದಾಗಿಯ್ಕೂ ಶಾಸ್ತ್ರ ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ 
ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುವುದು. 


ಮೂಲಸ್ರಕೃತಿ ಜಗತ್ವಾರಣಿತ್ತಖಂಡನ ಭಾ 

ಒಂದು ಮತದವರು * ಮೂಲಪ್ರಕೃತಿಯೇ ಜಗತ್ತಾರೆಣ ವಸ್ತು” 
ಎಂದು ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ ವಾದಿಸುವರು. ಇನ್ನೊಂದು 
ಮತದವರು ಹೀಗೆಯೇ ಬೇರೆ ಕೆಲವು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಹೇಳಿ ಆತ್ಮವೇ 
ಜಗತ್ಕ್ಯಾರಣವಸ್ತು ಮತ್ತು ಪರಬ್ರಹ್ಮವೇ ಆ “ ಆತ್ಮ” ವೆಂದು ಕರೆಯ 
ಲ್ಪಟ್ಟು ಮಾಯಾವೃತವಾಗಿ ಅನೇಕ ಆತ್ಮರುಗಳಾಗಿ ಪ್ರತಿಬಿಂಬಿಸೆ 
ತ್ತದೆ ಇತ್ಯಾದಿಯಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಮೂಲಪ್ರಕೃತಿಯೇ ಜಗತ್ವಾರಣ 
ವಸ್ತುವೆಂದು ಕಪಿಲ ಮತವು. ಈ ಕೆಳೆಗೆ ವಿವರಿಸಿರುವ ಸಮಾಧಾನ 
ಗಳಿಂದೆ ಮೂಲಪ ಪ್ರಕೃ ತಿಯು ಜಗತ್ವಾರಣವಸ್ತು ವಾಗಲಾರದು ಎಂದು. 
೩ ದ್ಧಾ ತಮಾ ಡಲ್ಲೆ ಡುತ್ತದೆ. ಸದೇವಸೋಮ್ಯೇದಮಗ್ರ ಆಸೀತ್‌ * 
(ಛಾಂ. ಉ. ವ) ಎಂದರೆ * ಸತ್‌” ಎಂಬುದೇ ಮೊದಲು ಇದ್ದಿತು. 
“ ತದ ಕ್ಷತಬಹೆಸ್ಯಾಂ” (ಛಾಂ. ಉ. ೬-೨-೩) ಎಂದರೆ ಅದು ತಾನು 
ಬಹುವಾಗಬೇಕೆಂದು ಇಚ್ಛಿ ಸಿತು. ಇತ್ಯಾದಿ ಶು ಚ ಜನ ಮೊಟ್ಟ 
ಮೊದಲು ಇದ್ದದ್ದು “ ಸತ್‌ ಎಂಬುದು. ಅದು ತಾನು ಬಹುವಾಸಿ 
ಬೇಕೆಂದು ಇಚ್ಛಿಸಿ ಜಗತ್ತಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸಿತು. ಎಂದು ಸತ್ತಾದ 
ಪದಾರ್ಥವೂ ಅದಕ್ಕೆ “ ಇಚ್ಛೆ” ಎಂಬ ಸಂಕಲ್ಪ ರೂಪಜ್ಜಾ ಸ್ಹ ನವೂ ಶ್ರುತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದಲ್ಲೂ ಮತ್ತು “ ಇಚ್ಛೆ ಥರ ಚೇತನನ Ki 
ವಾದ್ದ ರಿಂದಲೂ ಜಡವಾಗಿರುವ ಮೂಲಪ ಪ್ರಕೃತಿಯು ಜಗತ್ತಾರೆಣವಾಗ 
ಲಾರದು. 


a ಅಸನ ಬಸವಕ ತತ್ಸತ್ಯಂ ಸ ಆತ್ಮಾ” (ಛಾಂ. ಉ. 
೬-೮-೭) ಎಂದು ಈ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಸಚ್ಛಬ್ದವಾಚ್ಯನು “ ಆತ್ಮಾ” ಎಂದು 
ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದಲೂ ಆತ್ಮನು ಚೇತನಸ್ವರೂಪನಾದ್ದ ರಿಂದಲ್ಲೂ 


ಶ್ರೀಭಾನ್ಯತಾತೃಶ್ಯಸಾರ ೧೧ 


ಅಜೇತನವಾದ ಮೂಲಪ್ರಕೃತಿಗೆ (ಅಂದರೆ ಪ್ರಧಾನಕ್ಕೆ) ಜಗತ್ಕಾರಣತ್ವವು 
ಕೂಡುವುದಿಲ್ಲ. 


ತಸ್ಯತಾವದೇವಚಿರಂ ಯಾವನ್ನನಿಮೋಕ್ಷ್ಯ” (ಛಾಂ. ಉ- 
೬-೧೪-೨) ಎಂದು ಜಗತ್ಸಾರಣವಾದ ಸಚ್ಛಬ್ಬವಾಚ್ಯವಾದ ಜಗತ್ತಾರಣ 
ವಸ್ತುವನ್ನು ಉಪಾಸಿಸಿದವರಿಗೆ ಮೋಕ್ಷಪ್ರಾಪ್ತಿಯು ಫಲವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. 
ಅಜೇತನವಾದ ಮೂಲಪ್ರಕೃತಿಯ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಸಂಸಾರವೇ ವೃದ್ಧಿ 
ಯಾಗುವುದಲ್ಲಜಿ ೫ ಕೃತಿಗೆ ಮೋಕ್ಷಪ್ರದಾನಶಕ್ತಿಯು ಇಲ್ಲದ್ದ 
ರಿಂದ ಪ ಪ್ರಧಾನಕ್ಕೆ ಜಗತ್ಯಾರಣತ್ವ ವು ಕೂಡುವುದಿಲ್ಲ. 


“ ಯೇನಾ ಶ್ರುತಂ ಶ್ರುತಂ (ಭವತಿ? (ಛಾಂ. ಉ. ೬-೧-೩) 
ಎಂದರೆ ಯಾವನನು (ಎಂದರೆ ಆ ಪರಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು) ತಿಳಿದರೆ ಸಮಸ್ತವೂ: 
Heri ಎಂದು ಅರ್ಥವು. ಸರಬ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿದರೆ 
ಅವನಿಂದ ನ ಷ್ಟಿ ಸಲ್ಪಟ್ಟ ಸ ಸಮಸ್ತ ಚಿದಚಿತ್ತುಗಳೂ ತಿಳಿಯುವುವು. ಆಗ 
ಸಮಸ್ತವೂ ಮ ಆದರೆ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ “ ಅಚಿತ್ತು” 
ಒಂದನ್ನು ಮಾತ್ರ ತಿಳಿದರೆ ಆತ್ಮ”ನ ಸಮಾಚಾರವು ತಿಳಿಯಲಾರದು. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಮೇಲಿನ ಪ್ರತಿಜ್ಞಾವಾಕ್ಯದಿಂದ ಪ್ರಧಾನವು ಜಗತ್ಪಾರಣ 
ವಾಗಲಾರದು. 


| ಯತ್ರೈತತ್ಸು ರುಷಃ ಸ್ವಪಿತಿ” (ಛಾಂ. ಉ. ೬-೮-೧) ಎಂದರೆ 
ಜೀವಾತ್ಮನು ಸುಷುಪ್ತಿ ಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಕಾರಣವಸ್ತುನಿನಲ್ಲಿ ಲಯಿಸುವುದು 
ಎಂದು ಅರ್ಥವು. ಜೀತನಸ್ವರೂಪನಾದ ಜೀವನಿಗೆ ಅಚೇತನವಾದ 
ಪ್ರ ಧಾನವು ಕಾರಣವಾಗಲಾರದಾದ್ದರಿಂದ ಪ್ರಧಾನವು ಸಚ್ಛಬ್ದ ವಾಚ್ಯ 
ವಾಗಲಾರದು. 


ಇತ್ಯಾದಿ ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳ ಆಧಾರದಿಂದ ಅಚಿತ್ತಾದ 
ಮೂಲಪ್ರಕೃತಿಯು ಜಗತ್ವಾರಣವಾಗಲಾರದು ಎಂದು ಸಿದ್ಧಾಂತ ಮಾಡ 
ತ್ರ 


i ಪ್ರಿಸಿಭಾಸ್ಯು ಶಾಫಿದ್ಣ ಸಾರ 


ಜೀವಾತ್ಮ ಜಗತ್ತಾರಣತ್ವೆ ಖಂಡನ :- 

ಕೆಳಗೆ ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೆ ಜಗತ್ಪಾರಣತ್ವವು ಖಂಡಿಸಲ್ಪಡುವುದು. 

is ಆತ್ಮಾನಾ ಇದಮೇಕ ಏವಾಗ್ರ ಆಸೀತ್‌” (ಐ. ಉ. ೧-೧-೧) 
ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತಲೂ ಮೊದಲು “ ಆತ್ಮ ವೊಂದೇ ಇದ್ದಿತು. ಎಂಬ 
ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯವನ್ನೇ ಆಧಾರವಾಗಿ ಇಟ್ಟುಕೊಂದು ಜೀವಾತ್ಮನು ಯಾತಕ್ಕೆ 
ಜಗತ್ಪಾರೆಣನಾಗಬಾರದು ? ಜೀವಾತ್ಮನು ಶಾಶ್ವತನಾಗಿಯೂ, ಆನಂದ 
ಸ್ವರೂಪನಾಗಿಯೂ, ಚಜೇತನಸ್ಪರೂವನಾಗಿಯೂ, ಇರುವುದರಿಂದ ಶಾಶ್ವತ, 
ಆನಂದಮಯ್ಯ ಸತ್‌ ಇತ್ಯಾದಿ ಪರಬ್ರಹ್ಮನಿರೂಸಕವಾದೆ ಗುಣಗಳೆಲ್ಲಾ 
ಆತ್ಮನಲ್ಲಿರುವುದರಿಂದ ಜಗತ್ಕಾರಣತ್ವವು ಸಮನ್ವಯಿಸಬೇಕಲ್ಲವೇ ಎಂದು 
ವಾದಿಸಬಹುದು. ಇದಕ್ಕೆ ಕೆಳಗೆ ಸಮಾಧಾನವು ಹೇಳೆಲ್ಪಡುವುದು. 


ತೈತ್ತಿರಿಯೋಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ (೨-೮...) ""ಸೈಷಾನಂದಸ್ಯ ನಿಕಾಮ್‌ಾ 
7ೌಂಸಾಭವತಿ...'' ಎಂದು ಆರಂಭಿಸಿ “ ಯತೋ ವಾಚೋ ನಿವರ್ತಂತೆ” 
ಎಂಬ ಶ್ರುತಿ ವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಜೀವನಲ್ಲಿರುವ ಆನಂದಪ್ರಮಾಣವನ್ನು ಆರಂಭಿಸಿ 
ಒಂದು ಜೀವನ ಆನಂದಕ್ಕಿಂತ ಚತುರ್ಮುಖಬ್ರಹ್ಮನ ಆನಂದವು ಅನೇಕ 
ಸಹಸ್ರಲಕ್ಷ ಕೋಟಿಯಷ್ಟು ಇರುವುದೆಂದು ಹೇಳಿ ನಂತರ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ 
ಆನಂದವು ವಾಕ್ಸಿನಿಂದ ವರ್ಣಿಸಲಶಕ್ಯವು ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ, ಜೀವನ 
ಆನಂದವು ಅತ್ಯಲ್ಸವಾಗಿ (ಕೋಟಸೂರ್ಯಪ್ರಕಾಶದ ಮುಂದೆ ಮಿಂಚಿನ 
ಹುಳುವಿನ ಪ್ರಕಾಶದಷ್ಟು) ಇರುವುದರಿಂದ ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೆ “ ಆನಂದ 
ಮಯ” ಎಂಬ ಸಟ್ಟಿವೂ ತದನುರೂಪವಾದ ಜಗತ್ವಾರಣತ್ವವೂ ಸಿದ್ದಿಸು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಅದೂ ಅಲ್ಲಜೆ "" ಏಷಹ್ಯೇವಾನಂದಯಾತಿ” (ತೈ. ಉ. ೨-೭-೧) 
ಎಂದರೆ ಜೀವನ ಆನಂದಕ್ಕೆ ಜಗತ್ಕಾರಣನಾದ ಆ ಪರಬ್ರಹ್ಮನೇ 
ಹಾರಣನು ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಇದರಿಂದ ಲಾದರೂ ಈ ದುರನುಮಾನವು 
ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗಬೇಕು. 


ಚತುಮರ್ಮುಖಬ್ರಹ್ಮನ ಆನಂದವು ಮನುಷ್ಯನ ಆನಂದದ 
೧೦೦೦೦೦೦೦೦೦೦೦೦೦೦೦೦೦೦೦೦ ರಷ್ಟು ಇರುವುದಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. 


ಶ್ರೀ ಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ ೧೩. 


ಮುಕ್ತನಾದ ಜೀವನ ಆನಂದವು ಚತುರ್ಮುಖನ ಆನಂದಕ್ಕಿಂತಲೂ 
ಅತ್ಯಧಿಕವಾಗಿರುವುದೆಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ ಪ್ರಮಾಣವಿರುವುದರಿಂದ ಅವನು (ಎಂದರೆ 
ಆಮುಕ್ತನು) ಜಗತ್ವಾರೆಣನಾಗಬಾರದೇಕೆ ಎಂದಕ್ಕೆ ಮುಕ್ತನು ಮೊದಲು 
ಅಜ್ಞಾ ನಕರ್ಮವಾಸನೆಗಳಲ್ಲಿ ಮಗ್ಗನಾಗಿದ್ದು ಆಕಸ್ಮಿಕ ಭಗವತ್ಸಬಾಕ್ತ 
ದಿಂದ ಜ್ಞಾನಶಕ್ರ್ಯಾದಿಗಳು ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಯಾಗಿ, ಅಂತ್ಯದಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತನಾಗಿರು 
ವುದೂ ಆ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಅನುಗ್ರಹದಿಂದಲೇ ಆದ್ದರಿಂದ ಮುಕ್ತನು 
"« ಅನಂದಮಯ ” ವಾಚ್ಯನಾಗಲಾರನು. ಅದರಿಂದ ಜಗತ್ಸಾರೆಣನೂ 
ಆಗಲಾರನು. 


«« ಏತಮಿತಃ ಪ್ರೇತ್ಯಾಭಿ ಸಂಭನಿತಾಸ್ಮಿ” (ಛಾಂ. ಉ. ೩-೧೪-೪) 
ಎಂದರೆ ಮರಣಾನಂತರದಲ್ಲಿ ನಾನು ಪರಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಸೇರುತ್ತೇನೆ ಎಂದು 
ಜೀವನನ್ನು ಪ್ರಾಸ್ತೃವಾದವನನ್ನಾಗಿಯ್ಕೂ ಪರಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಪ್ರಾಪ್ಯ 
ನನ್ನಾ ಗಿಯೂ ಶ್ರುತಿಯು ಹೇಳುವುದರಿಂದ ಜೀವನು ಜಗತ್ಸಾರೆಣನಾದ: 
ಪರಬ್ರ ಹ್ಮನಾಗಲಾರನು. 


“ ಏಷ ಆತ್ಮಾಂಕ್ರರ್ಹ್ಯದಯೇ?'' (ಛಂ. ಉ. ೩-೧೪-೩) ಎಂದರೆ 
ಜೀವನ ಹೃದ್ಧತನಾದ ಪರಮಾತ್ಮನು ಎಂದು ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಜೀವನಿಂದೆ 
ಬೇರೆಯಾಗಿ ಅನನ ಅಂತರಾತ್ಮನನ್ನಾಗಿ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದಲ್ಕೂ 
"" ಯ ಆತ್ಮನಿ ತಿಷ್ಕನ್ನಾತ್ಮನೋಂಪ್ರರೋಯ ಮಾತ್ಮಾನವೇದ ಯಸ್ಯಾತ್ಮ 
ಶರೀರಂ ಯ ಆತ್ಮಾನಮನ್ತರೋ ಯಮಯತ್‌ಸತ ಆತ್ಮಾಂಕ್ರರ್ಯಾ 
ಮ್ಯಮೃತಂ ಥಿ (ಬೃ. ಉ. ೩-೭-೨೨) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಎಂದರೆ 
ಯಾರು ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿ ಆ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಆಧಾರವಾಗಿರುವನೋ 
ಮತ್ತು ಯಾವನನ್ನು ಆ ವೂ ಅರಿಯಲಾರದೋ ಈ ಆತ್ಮನಿಗೂ 
ಸ್ವರೂಪಾನಿರ್ಭಾನಕನಾದವನು ಸರಮಾತ್ಮನು ಎಂದು ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವುದು. 


ಈ ಮೇಲಿನ ಶ್ರುತಿಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದೆ ಜೀವನು ಜಗತ್ವಾರಣನಾಗ 
ಲಾರನು ಎಂಬುದು ಸಿದ್ದಿ ಸುವುದು. 


ಆದರೆ ಸಾಧಾರಣ ಜೀವರುಗಳ ಆತ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಅಸಾಧಾರಣ 
ಸ್ವರೂಪನಾದ ಸೂರ್ಯನ ಆತ್ಮವು ಜಗತ್ಯಾರಣವಾಗಬಾರದೇ ಎಂದು ಶಂಕಿಸಿ 


೧೪ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯಸಾರ 


ದ್ಹೇಯಾದಕೆ« ಯ ಆದಿತ್ಯೇ ತಿರ್ಷ್ಯ ಆದಿತ್ಯಾದನ್ತರೋಯ 
ಮಾದಿತ್ಯೋನವೇದ ಯಸ್ಯಾದಿತ್ಯ ಶರೀರಂ... (ಬೃ. ಉ. ೩-೭-೯)ಎಂಬ 
ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಆ ಆದಿತ್ಯನಿಗೂ ಆತ್ಮನಾಗಿ ಅವನ ಸ್ಲಿತಿಗತಿಗಳಿಗೂ 
ಪರಬ್ರಹ್ಮನು ಕಾರಣನಾದ್ದರಿಂದ ಸೂರ್ಯನು ಜಗತ್ಪಾರಣನಾಗಲಾರನು. 
ಇದೇ ರೀತಿಯಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮರುದ್ರೇಂದ್ರಾದಿಗಳನ್ನೂ ಗ್ರಹಿಸತಕ್ಕದ್ದು. 
ಇದರಿಂದ ಸರಬ್ರ ಹನೊಬ್ಬನೇ ಜಗತ್ಪಾರಣ ವಸ್ತುವೆಂಬುದು ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದು, 
ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಪರವಾಗಿ ಉಸೆಯೋಗಿಸಲ್ಪಡುವ ಕೆಲವು ಪಡಗಳ 
ಅರ್ಥವು: 
ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಓದುವಾಗ ಕೆಲವು ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಆಕಾಶ, 
ಪ್ರಾಣ, ಜ್ಯೋತಿ, ಗಾಯಿತ್ರಿದೇವತ್ತೆ ವೈಶ್ವಾನರ, ದ್ಯುಭ್ವಾದ್ಯಾಯತನ 
(ಎಂದರೆ ಭೂಲೋಕ ಸ್ಪರ್ಗಲೋಕಗಳಿಗೆ ಆಧಾರನು), ಭೂಮ್ಕಾ ಅಕ್ಷರ 
(ಎಂದರೆ ಪ್ರಕೃತಿ), ದಹೆರ ಇತ್ಯಾದಿ ಪದಗಳು ಸರಮಾತ್ಮಪರಗಳಾಗಿ 
ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟು ಆಯಾ ಹೆಸರಿನಿಂದಲೇ ಉಪಾಸನೆಗಳು ವಿಧಿಸ 
ಲ್ಪಟ್ಟವೆ. ಇವು ಸರಬ್ರ ಹ್ಮೆನಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಭೂತಾತಿಗಳ ಹೆಸರಾದ್ದ 
ರಿಂದ ಈ ಉಪಾಸನೆಗಳೂ ಆಯಾ ದೇವತೆಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟವುಗಳೋ 
ಅಥವಾ ಅವು ಪರಮಾತ್ಮಸರವಾದ ಉಪಾಸನವೋ ಎಂಬ ಅನುಮಾನವು 
ಉಂಟಾಗುವುದು. 
ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಯೋ ಯೋ ಯಾಂಯಾಂ ತನುಂಭಕ್ತಃ | ಶ್ರದ್ದಯಾರ್ಚಿತುಮಿಚ್ಚತಿ | 
ತಸ್ಯತಸ್ಯಾಚಲಾಂಶ್ರದ್ಧಾಂ | ತಾಮೇವ ವಿದಧಾಮ್ಯಹಂ | (೭-೨೧) 
ಸತಯಾ ಶ್ರದ್ಧಯಾ ಯುಕ್ತ | ಸ್ತಸ್ಯಾರಾಧನ ನಾಹೆತೇ | 
ಲಭತೇಚತತಃ ಕಾರ್ಮಾ | ಮಯ್ಸೆವ ವಿಹಿತಾನ್ಹಿರ್ತಾ | (೭-೨೨) 
ಅಂತನತ್ತು ಫಲಂ ತೇಷಾಂ | ತದ್ಭವತ್ಯಲ್ಸಮೇಧಸಾಂ | 
ದೇವಾನ್‌ ದೇವಯಜೋಯಾಂತಿ | ಮದ್ಭ ಕ್ತಾಯಾಂತಿಮಾಮನಿ | 
(೭-೨೩) 
ಎಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಚರಾಚರಗಳಲ್ಲಿಯೂ ನಾನು ಅಂತರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿರು 
ವುದರಿಂದ ಸಮಸ್ತ ದೇವತೆಗಳೆ ಆರಾಧನೆಗಳೂ ನನ್ನನ್ನೇ ಸೇರುತ್ತವೆ. 


ಶ್ರೀಭಾನ್ಯಾತಾಶ್ವರೃಸಾರ ೧೫ 


ಉಪಾಸಕನು ಆರಾಧಿಸುವ ದೇವತೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಮ್ಯಫಲಾಷೇಕ್ರೆಯಿಂದೆ 
ಆಯಾ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಆರಾಧಿಸಿದರೆ ನನ್ನ ಅನುಗ್ರಹದಿಂದ ಅವನು 
ಆಯಾ ದೇವತೆಗಳ ಲೋಕವನ್ನೇ ಸೇರುವನು. ಫಲಾಪೇಕ್ಷಾರಹಿತನಾಗಿ 
ಆಯಾ ದೇವತೆಗಳಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿರುವ ನನ್ನನ್ನೇ ಭಜಿಸಿದವನಿಗೆ 
ನನ್ನ ಅನುಗ್ರಹೆದಿಂದ ಅಂತ್ಯದಲ್ಲಿ ಮೊ  ಕ್ಷವೂ ದೊರಕುವುದು 
ಎಂದು ಸೂಚಿಸಿರುವನು. 


ಈ ಭಗವದ್ಗೀತಾ ಶ್ಲೋಕದ ಅರ್ಥವನ್ನೇ ಬ್ರಹ್ಮೆಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಷಿದ್ದಾಂತಮಾಡಿದೆ. ಈ ಹೆಸರುಗಳಲ್ಲಿ ಎರಡನ್ನು ಕೆಳಗೆ ವಿವರಿಸಿದೆ. 


ಪಾಶ: 

"" ಅಸ್ಕ ಲೋಕಸೆ ಸ್ಯಕಾಗತಿರಿತಿ ಆಕಾಶ ಇತಿ ಹೋವಾಚಸರ್ವಾಣಿ- 
ಹವಾ ತ ಭೂತಾನ್ಯಾಕಾಶದೇವ ಸಮುತೆ ಶೃದ್ಯನ್ರೈೆ ಆಕಾಶಂಪ್ರತ್ಯಸ್ತಂ 
ಯೆಸ್ತಿ ಆಕಾಶೋಷಹೈವೈ ಭ್ಯೋಜ್ಯಾಯಾನಾಕಾಶಃ ಪರಾಯಣಮಿತಿ ” 
(ಛಾಂ. ಉ. ೧-೯-೧) ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಆಕಾಶವು ಭೂತಾ 
ಕಾಶವೋ ಎಂದು ಸಂಶಯೆವುಂಬಾಗಬಹುದು. ಆದಕ್ಕೆ ಅಜೀತನವಾದೆ 
ಆಕಾಶವು ಪರೆಬ್ರಹ್ಮೆವಾಗಲಾರೆದು. ಈ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಆಕಾಶಕ್ಯೆ 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದೆ ಆಕಾಶಶೆಬ್ಬವಾಚ್ಯನು 
ಪರಬ್ರಹ್ಮನೇ. "" ಅಆಸಮಂತಾತ್ವಾಶತೆ” ಎಂಬ ವ್ಯತ್ಸತ್ತಿಯಿಂದ ಅಪರಿಚ್ಛಿನ್ನು 
ಸ್ವಪ್ರಕಾಶನೆಂಬ ಅರ್ಥದಿಂದ ಪರಮಾತ್ಮನು ಆಕಾಶಶಬ್ದವಾಚ್ಯನಾಗಿ 
ಹೇಳಲ್ಪಡುವನು. 


ಪ್ರಾ: 

ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ""ಪ್ರಾಣ'' ಶಬ್ದವೂ ಪರಬ್ರಹ್ಮೆನೆ 
ಗುಣಗಳನ್ನು ಅದಕ್ಕೆ ಉಪಯೋಗಿಸಿದಾಗ ಅದು ಪರಮಾತ್ಮಪರೆ 
ವಾಗುವುದು. 


“ಸರ್ವಾಣಿಹೆವಾ ಇಮಾನಿ ಭೂತಾನಿ ಪ್ರಾಣಮೇವಾಳಿಸೆಂವಿಶನ್ರಿ ಸ 
(ಛಾಂ. ಉ. ೧-೯- ) ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ ಪ್ರಾಣವು ಹ್ಯಾ ಖಗೆ 


೧೬ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರ 


ಪರಮಾತ್ಮಪರವಾಗುವುದು ಎಂಬ ಶಂಕೆಯುಂಬಾಗಬಹುದು. ಅದಕೆ 
ಸರ್ವಪ್ರಾಣಿಗಳ ಪ್ರಾಣಗಳನ್ನೂ ನಡೆಯಿಸುವವನಾದ್ದ ರಿಂದ ಪರಮಾತ್ಮನು 
ಪ್ರಾಣಶಬ್ದ ವಾಚ್ಯನಾಗುವನು. 


ಇದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಜ್ಯೋತಿಸ್‌ ಗಾಯಿತ್ರಿ, ವೈಶ್ವಾನರ, 
ದ್ಯುಭ್ರಾದ್ಯಾಯತನ, ಅಕ್ಷರ, ದಹರ ಇತ್ಯಾದಿ ಹೆಸರುಗಳನ್ನೂ ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕು. ಇವುಗಳೆಲ್ಲಾ ಪರಮಾತ್ಮಭಾವರೂಪವಾದ ಉಪಾಸನದಲ್ಲಿ 
ಪರಮಾತ್ಮಸರಗಳಾಗುವುವು. ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳು ಬಹುಮುಖವಾಗಿ ಇದನ್ನು 
ಸಮರ್ಥಿಸಿರುವುನು. ಈ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಳಸಂಕೋಚದಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟಿ ರುತ್ತದೆ. 


ಪರಬ್ರಹ್ಮನು ಸರ್ವಶಬ್ದನಾಚೈನು ಕೃ 

ಈ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವಿಷಯದಿಂದ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ತಿಳಿಯಖಬೇಕಾದೆ: 
ಅಂಶವೊಂದಿರುವುದು. ಒಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನ ಹೆಸರನ್ನು ಕರೆದು ಕೂಗಿದರೆ: 
ಆ ಹೆಸರು ಆ ಮನುಷ್ಯನ ಶರೀರಮಾತ್ರಶಕೃಲ್ಲದೆ ಅವನ ಆತ್ಮದವರಿವಿಗೂ 
ಹೋಗಿ ಮುಟ್ಟುವುದು. ಒಂದು ಗುಂಪಿನಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ನಿರ್ದೇಶಿಸಿ “ ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನು ಯಾರು”? ಎಂದು ಕೇಳಿದರೆ “ನಾನು 
ಕೃಷ್ಣನು” ಎಂದು ಒಬ್ಬನು ಹೊರಕ್ಕೆ ಬರುವನು. ಇಲ್ಲಿ“ ನಾನು” 
ಎಂಬ ಪದವು ಆ ಕೃಷ್ಣ ನಾಮಕನಾದ ಮನುಷ್ಯನ ಶರೀರಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ 
ಅವನಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿರುವ ಆತ್ಮನವರಿಗೂ ಅನುಸರಿಸುವುದು. 
ಪ್ರ ಆತ್ಮನಿಗೂ ಆತ್ಮನಾದ ಪರಮಾತ್ಮನೊಬ್ಬನು ಇರುವುದರಿಂದ 
ತದಂತರ್ಯಾಮಿಯಾದ ಹರಮಾತ್ಮನೂ ಅದೇ ಹೆಸರಿನಿಂದ ನಿರ್ದೇಶಿಸ 
ಲೃಡುವನು. ಈ ನ್ಯಾಯದಿಂದ ಪರಬ್ರಹ್ಮೆನು ಸರ್ವನಾಮವಾಚ್ಯ 
ನಾಗುನನು. "" ನಾಮರೂಪೇಣ ವ್ಯಾಕರವಾಣಿ” ಎಂದು ಭಗವಂತನೇ 
ನಾಮರೂಪಗಳಿಂದ ಜಗತ್ತಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುವನು ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯವು 
ಇಲ ಸಮರ್ಥಿಸಲ್ಪಟ್ರತು. 


ಕ್ಷ 


೨] ತ್ರಿ ೇಭಾಷ್ಯ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾ ೨ರ ೧೭ 


ಕ 


ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ದೈತಸಿದ್ಧಾಂತರೀತ್ಯಾ ಚಿದಚಿದೀಶ್ಚರ ಯೋಗವು :-- 
ಮೇಲೆ ತತ್ವಗಳು, ಚಿತ್ತು, ಅಚಿತ್ತು ಮತ್ತು ಈಶ್ವರ ಇವು ಮೂರೂ 
ಶಾಶ್ವತಗಳು ಎಂದು ಹೇಳಿತು. ಆದರೆ ಜಗತ್ವಾರಣವಸ್ತುವು ಪರಮಾತ್ಮ 
ಮೊಬ್ಬನೇ ಎಂದೂ ಹೇಳಿತು. ಇದರಿಂದ ತತ್ವಗಳು ಮೂರೋ ಅಥವಾ 
ಒಂದೇಯೋ ಎಂಬ ಒಂದು ಅನುಮಾನವು ಇಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗಬಹುದು. 


ಅದ್ವೆ ತಸಿದ್ಧಾಂತದವರು ಹೆ ಹೇಳುವುದೇನೆಂದರೆ :--ಪರಬ್ರ ಹ್ಮೆವೊಂದೇ 
ತತ್ವವು, ಆದೇ ಸತ್ಯವು. ಜೀವರು ಮಾಯೆಯೆಂಬ ಕನ್ನಡಿಯ ಮೂಲಕ 
ವಾಗಿ ತೋರುವ ಪರಬ ಬ್ರಹ್ಮನ ಪ್ರತಿಬಿಂಬಗಳು. "ಚಿತ್ತಾ ಗಿಯ್ಕೂ 
ಇಜಗದ್ರೂಪೆವಾಗಿಯೂ, ತೋರುವ ಪ್ರಕೃತಿಯು “ ಮಿಥ್ಯೆ? ಎಂದರೆ ಸುಳ್ಳು 
ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 

ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯದ ಜಿಜ್ಞಾಸಾಧಿಕರಣದಲ್ಲಿ ಈ ಮತವು ಸರ್ವತೋ 
ಮುಖವಾಗಿ ವಾದಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟು ಖಂಡಿಸಲ್ಪಟ್ಟದೆ. ಇದರ ಮುಖ್ಯ 
ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ: ಜೀವನು ಪ್ರತಿಬಿಂಬಮಾತ್ರ ಸ್ವರೂಪನಾದರೆ ಅವನಿಗೆ 
ಜ್ಞಾನಸಂಕಲ್ಪಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳಿರಕೂಡದು. ಮಾಯೆಯೆಂಬ ಕನ್ನಡಿಯು 
(ಅಂದರೆ ಅವಿದ್ಯೆಯು) ನಾಶವಾದ ಒಡನೆಯೇ ಪ್ರತಿಬಿಂಬವು ನಶಿಸುವಂತೆ 
ಜೀವನು ನಶಿಸಿಹೋಗಬೇಕು. ಹಾಗೆ ನಶಿಸಿಹೋದ ವಸ್ತುವನ್ನು ಜ್ಞಾ ಸ್‌ 
ಸ್ವರೂಪನು, ಮೋಕ್ಷವನ್ನು ಹೊಂದಿದನು ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಅಸನುಂ 
ಜಸವು ಮತ್ತು ಮಾಯಾವಾದವು ಮತ್ತು ಪ್ರಕೃತಿಯಸ್ವರೂಪ ಪವಾದ ಪದಾ 
ರ್ಷಗಳನ್ನು ನಾವು ಮುಟ್ಟಿ , ತಿಂದು ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇವೆ. ಅವು ಬಿಸಿಲ್ಲೊ ರೆ 
(Mirrage) ಯಂತೆ “ಗೆ ಸಿಕ್ಕದ ಪದಾರ್ಥಗಳಲ್ಲ. ಇದರಿಂದ 
ಅದ್ರೈ ತಮತವನ್ನು ಮಾಯಾವಾದವೆಂದು ಹೇಳುವರು. ಡೈ ಸೊ ತಸಿದ್ದಾ ಂತ 
ದಲ್ಲಿ ಪರಬ್ರಹ್ಮನೂ, ಜೀವರೂ ಬೇಕೆಬೇಕೆ ಎಂದು ಮಾತ್ರ ಹೊಡಿ. 


ಪಲ ಸ್ರ 
ಚಿತ್‌ ಮತ್ತು ಅಚಿತ್ತು ಎಂ ಜೀವರು ಮತ್ತು ಅಚೇತನವಸ್ತುಗಳು 


ಶಾಶ್ವತವಾಗಿದ್ದು ಅವನ ಶರೀರಗಳಾಗಿರುವುವು. ಸರಬ ಬ್ರಹ್ಮನ ಅಂತರ್ಯಾ 


ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ದೆ ತದಲ್ಲಿ ಜಗದೇಕಕಾರೆಣನಾದ ಪರೆಬ್ರಹೆ ಹ್ಮೆನು ಒಬ್ಬನೇ. 
ದಕೆ ಜಿ 


೧೮ ಶ್ರೀಭಾಸ್ಯ ತಾತ್ಸರೈ ಸಾರ 


ಮಿತ್ಪವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಜೀವರಿಗಾಗಲೀ, ಪ್ರಕೃತಿಗಾಗಲೀ ತಮ್ಮ ಸ್ಪರೂಪಮತ್ತು 
ಸತ್ತೆಗಳು ಇಲ್ಲವು. ಅವುಗಳ ಇರುವಿಕೆಯೇ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಅಂತರ್ಯಾಮಿತ್ತ 
ದಿಂದ ಉಂಟಾಗಿರುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಪರಬ್ರಹ್ಮೆನು ಇವುಗಳಿಗೆ ಆತ್ಮ 
ನಾಗಿಯೂ ಕಾರಣನಾಗಿಯೂ ಇರುವನು. ಸೂರೈನಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅವನ 
ಕಿರಣಗಳಿಗೆ ಹ್ಯಾಗೆ ಇರುವಿಕೆಯೇ ಇಲ್ಲವೋ ಹಾಗೆಯೇ ಪರಬ್ರಹ್ಮೆನಿಲ್ಲದೆ 
ಚಿದಚಿತ್ತುಗಳಿಗೆ ಇರುವಿಕೆಯೇ ಇಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಚಿದಚಿತ್ತುಗಳೆರಡೂ 
ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಶರೀರಗಳಾಗಿ ಅವನ ಅಂತರ್ಯಾಮಿತ್ವದಿಂದೆ ತಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪ 
ಗಳನ್ನು ಸಡೆದಿರುವುವು. 


ಆದ್ದರಿಂದ ಚಿದಚಿದ್ರಿಶಿಸ್ಟನಾದ ಸರಬ್ರಹ್ಮನೊಬ್ಬನೇ ಪರತತ್ವವು 
ಎಂಬುದು ನಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತಸಿದ್ಧಾಂತವು. ಒಬ್ಬನೇ ಆದ ಪರಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ 
ವಿಲಕ್ಷಣಗಳಾದ ಚಿತ್ತು ಮತ್ತು ಅಚಿತ್ತುಗಳು ಹ್ಯಾಗೆ ಸೇರಿರಬಲ್ಲವು ಎಂದು 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡಬಹುದು. ಒಂದು ಮಾನಿನಹೆಣ್ಣನ್ನು ತೆಗೆದುನೋಡಿದರೆ 
ಅದರಲ್ಲಿ ಬೀಜ, ತಿರುಳು, ಸಿಪ್ಪೆ ಇತ್ಯಾದಿ ಬೇರೆಬೇರೆ ಗುಣಗಳುಳ್ಳ 
ಮೂರು ಪದಾರ್ಥಗಳು ಸೇರಿರುವುವು. ಇವೆಲ್ಲಾ ಒಟ್ಟಿಗೆ ಸೇರಿ ಮಾವಿನ 
ಹೆಣ್ಣು ಎಂಬ ಒಂದೇ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಕರೆಯಲ್ಪಡುವುದು. ಇದೇ ರೀತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಚಿದಚಿತ್‌ಶರೀರಿಯಾಗಿ ವರಮಾತ್ಮನು ಒಬ್ಬನೇ ಇರುತ್ತಾನೆ. 
ನಮಗೆ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳೇ ಇದಕ್ಕೆ ಆಧಾರಗಳು. “ಆಕಾಶಶರೀರಂ 
ಬ್ರಹ್ಮ,....ಯಸ್ಯಾತ್ಮಶರೀರಂ,,, ಯಸ್ಯ ವಾಯುಶರೀರಂ.....” ಇತ್ಯಾದಿ 
ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಶರೀರಶರೀರಿಭಾವನು ವ್ಯಕ್ತ 
ವಾಗುವುದು. 


ಮೂರು ವಿಧವಾದ ಉಪಾಸನಗಳು :-- 

ಉಪಾಸನಗಳಲ್ಲಿ ಉಪಾಸ್ಯವಾದ ದೈವವು ನಮಗೆ ಸುಲಭಸಾಧ್ಯ 
ವಾಗಿರಬೇಕು. ಶರೀರರಹಿತನಾಗಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಅಗೋಚರನಾದ 
ಪರಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಉಪಾಸಿಸುವುದು ಕಷ್ಟ ವಾದ್ದರಿಂದ ಉಪಾಸನಾರ್ಥವಾಗಿ 
ಪಂಚಭೂತಾದಿಗಳಲ್ಲೂ ಪ್ರತಿಮೆಗಳಲ್ಲೂ ಅಂತರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿರುವ 
ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ನಿರ್ದೇಶಿಸಿ ಪೂಜಿಸುತ್ತೇವೆ. ತೈತ್ತಿರೀಯೋಸನಿಷತ್ತಿ 


ಶ್ರೀ ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ ೧೯ 


ನಲ್ಲಿ (೨-೧-೧; ೨-೬-೧; ೩-೬-೧) ಹೇಳಿರುವಂತೆ ಉಪಾನನೆಗಳು 
ಮೂರು ವಿದವಾಗಿವೆ. 


೧. ಸತ್ಯಜ್ಞಾನಾನಂಡಾದ್ಯನಂತಗುಣವಿಶಿಷ್ಟನಾದ ದಿವ್ಯಮಂಗಳ 
ವಿಗ್ರಹೋಪಾಸನೆ. 
೨. ಭೋಕ್ಕೃವರ್ಗಶರೀರನಾಗಿ ಉಪಾಸಿಸುವುದೊಂದು. 


ಶ್‌ ಭೋಗ್ಯಭೋಗೋಸಪಕರಣಶರೀರಕತ್ವೇನ ಉ ಪಾಶಿಸುವು 
ದೊಂದು. 


ಹೀಗೆ ಮೂರು ನಿಧವಾಗಿರುವುದು. ಇದನ್ನೇ ಇನ್ನೊಂದು ವಿಧ 

ವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. 

Ck ಗುಣವಿಗ್ರ ಹೆನಿಶಿಷ್ಟ ನಾದ ಪರಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸಕೆ. 

೨, ಜೀವಾತ್ಮರು «ಅವನಿಂದ ಶರೀರವನ್ನು ಪಡೆದು ಸರ್ವಜಗತ್ತಿ 
ನಲ್ಲಿಯೂ ಹರಡಿಕೊಂಡಿದಾರೆ. ಜೀವಾತ್ಮರುಗಳಲ್ಲಾ 
ಪರಮಾತ್ಮನಿಗೆ ಶರೀರಗಳು. ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಶರೀರಿ. ಈ 
ಭಾವದಿಂದ ಶರೀರವನ್ನು ಉಪಾಸಿಸುವುದು. ಇಂದ್ರನು 
ತನ್ನನ್ನು ಈ ಭಾವದಿಂದ ಉಪಾಸಿಸುವಂತೆ ಪ್ರತರ್ದನನಿಗೆ 
ಇಂದ್ರಪ್ರತರ್ದನರೆ ಸಂವಾದದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವನು. 

(ಕೌ. ಉ. ೩-೧-೨) 

೩. ಆ ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಸ್ಥೂಲಪ್ರ ಪಂಚರೂಸವಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸಿ 
ಸಂಚಭೂತಮಯನಾಗಿ ದೃಗ್ಲೋಚರನಾಗಿ ಅದರಲ್ಲಿ ಅಡಗಿ 
ರುವನು. ಆದ್ದರಿಂದ ನಂಚಭೂತಗಳನ್ನು ಪರಮಾತ್ಮನಿಗೆ 
ಶರೀರವನ್ನಾಗಿ ಭಾವಿಸಿ ಉಪಾಸಿಸುವುದು. 


ಶ್ರುತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಉಪಾಸನೆಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ದೇವತೆಯಲ್ಲಿ 

ಪರಮಾತ್ಮಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿ ಹೇಳಿರುವುದೋ ಮತ್ತು ತತ್ಫಲವಾಗಿ 

ಮೋಕ್ಷವು ನಿರ್ಜೇಶಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ರುವುದೋ ಆಯಾ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಪರಮಾತ್ಮ 

ವರವೆಂದೇ ತಿಳಿಯತಕ್ಕದ್ದು. ಎಲ್ಲಿ ಪರಮಾತ್ಮ ಲಕ್ಷಣಗಳು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ನ ಇ ೧೧ ಈ 


೨೦ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ 


ಹೇಳಿಲ್ಲನೋ ಮತ್ತು ಮೋಕ್ಷವು ತತ್ಸಲವಾಗಿ ಸೂಚೆಸಿಲ್ಲವೋ ಆಯಾ 
ಉಪಾಸನೆಗಳು ಪರಮಾತ್ಮಪರಗಳಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿಯತಕ್ಕದ್ದು . ಇದೇ 
ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಪರಬ್ರಹ್ಮಪರವೆಂಬುದನ್ನು ನಿರ್ದೇಶಿಸುವ ಒಳಗುಟ್ಟು. 


ಸೆರಬ್ರ ಹ್ಮೋಪಾಸನೆಗೆ ಸರ್ವಜೀವರಿಗೂ ಅಧಿಕಾರವುಂಜು:-- 
ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದ ಉಪಾಸನವು ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ ಮಾತ್ರವೋ ಅಧವಾ 
ದೇವತೆಗಳಿಗೂ ಉಂಟೋ ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ. 


ದೇವತೆಗಳಿಗೆ ಶರೀರವಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಅವರಿಗೆ ನಿತ್ಯಕರ್ಮಾನುಷ್ಠಾನ 
ಯೋಗ್ಯತೆಯಿರಲಾರದು ಮತ್ತು ಅದರಿಂದ ಉಂಟಾಗಬೇಕಾದ ಚಿತ್ರ 
ನೈರ್ಮಲ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳುವುದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಶರೀರೈ ನಿತ್ಯಕರ್ಮಾನು 
ಷ್ಕಾನಗಳು, ಆರ್ಥಿತ್ಚ ಇತ್ಯಾದಿಗಳು ದೇವತೆಗಳಿಗೂ ಉಂಟು ಎಂಬುದೇ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವು. 


“ಅನೇನಜಿೀವೇನಾನು ಪ್ರವಿಶ್ಯ ನಾಮರೂಸೇವ್ಯಾಕರವಾಣಿ” 
ಎಂದು ನಾಮರೂಪಗಳುಳ್ಳ ದೇವತೆಗಳಿಗೆಲ್ಲಾ ಶರೀರಗಳುಂಟು. ಪುರಾ 
ಣೇತಿಹಾಸಾದಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ ದೇವತೆಗಳು ಮೋಕ್ಷಾರ್ಥವಾಗಿ ಉಪಾಸನ 
ಗಳನ್ನು ಮಾಡಿರುವುದಾಗಿ ಕೇಳಿದ್ದೇವೆ. 


ದೇವತೆಗಳಿಗೆ ಶರೀರವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ 
ಅನೇಕ ಯಜ್ಞಗಳಲ್ಲಿ ಅವರು ಸಶರೀರರಾಗಿ ಅನೇಕ ಕಡೆ ಹ್ಯಾಗೆ ಇರ 
ಬಲ್ಲರು ಎಂದು ಕೇಳಿದರೆ ಸೌಭರಿಖಷಿಯು ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ 
ಶರೀರಗಳೂಡನೆ ಇದ್ದುದನ್ನು ನಾವು ಇತಿಹಾಸಗಳಲ್ಲಿ ಓದಿರುವಂತೆ ದೇವತೆ 
ಗಳಿಗೂ ಆ ಶಕ್ತಿಯಿರುವುದು. ಅದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಚತುರ್ಮುಖ ಬ್ರಹ್ಮನ 
ವೇದಮಂತ್ರೋ ಚ್ಚಾರಣದಿಂದಲೇ ಇಂದ್ರಾದಿ ದೇವತೆಗಳು ಉದ್ಭವಿಸು 
ತ್ತಾರೆಂದು ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವುದು. 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರೆ ೨೧ 


* ಧಾತಾಯಥಾಪೂರ್ವಮಕಲ್ಪಯತ್‌ '' ಎಂಬ ವಾ ಕೃ 
ರೀತ್ಯಾ ಚತುರ್ಮುಖಬ್ರಹ್ಮನು ಪ್ರಸಂಚಸ್ಸ ಸೃ ಪ್ರಿ ಗಾಗಿ ವೇದ 
ಮಂತ್ರೊ (ಚ್ಛಾ ರಣದಿಂದಲೇ ಇಂದ್ರಾದಿ ಜೇವತೆಗಳನೂ  ನಿಶ್ವಾಮಿತ್ರಾದಿ 
ಮಹ ಸೃ ಸ್ರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಪುಣ್ಯವಂತರಾದ. ಜೀವಾತ್ಮ 
ರನ್ನು ಇಂದ್ರಾದಿ ಸ್ಥಾನಗಳಿಗೆ ನೆನೆದು "ವೇದಮಂತ್ರ ಗಳಿಂದ ಸೃ ಸಿಸು 


ತಾ 2 ಸೆಂಬುದನ್ನು ಶಾಸ್ತ್ರ ಗಳಿಂದ ತಿಳಿಯುವೆವು. 


ಈ ದೇವತೆಗಳಂತೆಯೇ ವಸ್ತಾದಿ ಉಪಾಸನಾ ದೇವತೆಗಳಿಗೂ 
ಅವರ ಮೋಕ್ಷಪ್ರಾಪ್ತಿಗಾಗಿ ಸತಾ ಕಾಜು ಎಂದು ಬ್ರಹ್ಮೆ 
ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ ನಿರೂಪಿಸಿರುವುದು. ಸರ್ವರಿಗೂ ಉಪಾಸನಾ ಯೋಗ್ಯತೆಯುಂಟು 


ಆದರೆ ಶೂದ್ರರಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯಾಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ.. ಬ್ರಹ್ಮನಿ ದೈಗೆ 
ಉಪನಯನಾದಿ ಸಂಸ್ಕಾರಗಳು ವಿಧಿಸಿರುವುದರಿಂದಲ್ಕೂ ಶೂದ್ರರಿಗೆ 
ಆ ಸಂಸ್ಥಾರಾದಿಗಳು ನಿಷೇಧಿಸಲ್ಪ ಟ್ಟಿ ರುವುದರಿಂದಲೂ ಅವರಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮೋ 
ಪಾಸನಾಧಿಕಾರೆನಿಲ್ಲ. 


ಎರೆಡನೇ ಪ್ರಕರಣವು 


ಮೊದಲನೆಯ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಸರಬ್ರಹ್ಮ್‌ಸ್ಟ ರೂಪವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿ 
ಎರಡನೆಯ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಜಗತಾ ರಣ ವಸ್ತು ಸ್ಟ್‌ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಇತರ 
ಮತಸ್ಥರ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳನ್ನು ಬಂಡಿಸುತ್ತಾ ರೆ. ಮೊಟ್ಟ ಮೊದಲು ಕಪಿಲ 
ಸ್ಮೃತಿ ಮತ್ತು ಯೋಗಸ್ಮೃೃತಿಗಳು ವ್ಯವಹರಿಸಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. 


ಇಹಿಲಸ್ಕೃತಿಖಂಡನ:-- 

ಕಪಿಲಸ್ಕೃೃತಿಯಲ್ಲಿ ಮೂಲಪ್ರಕೃತಿಯೇ ಜಗತ್ಪಾರಣವಸ್ತುವೆಂದು 
ಹೇಳಿದೆ. ಕನಿಲಸ್ಕ್ಯೃತಿಯನ್ನು ಆಧಾರ ಗ್ರಂಥನನ್ನಾಗಿ ಅಂಗೀಕರಿಸದಿದ್ದರೆ 
ಅದಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವನ್ನು ಕೊಡಲಿಲ್ಲವೆಂಬ ದೋಷವು ಬರುವುದು ಎಂದು 


ಚಿತಿ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸ ರ್ಯಸಾ 


ಕಾಫಿಲರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಪುತ್ತು ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ 

ಕತೆಗಳಲ್ಲಿ ಪರಬ್ರಹ್ಮನೇ ಜಗತ್ಪಾರಣವಸ್ತು ನೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಕಪಿಲ 
ಸಿಯನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸಿದ್ದ € ಆದರೆ ಈ ಇತರ ಅನೇಕ ಸ ಸ್ಮ್ಸೃ ತಿಗಳನ್ನು 
ಅನಾದರಿಸಿದ ದೋಷವು ಬರುವುದು. ಮನುಸ್ಮೃತಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ಲೊಡಲಿಂದ 
ಎಲ್ಲಾ ಭಾಗವೂ ಕರ್ಮಕಾಂಡವಾಗಿಯೂ, ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಬ ಜ್‌ 
ವಾಗಿಯೂ ಇದೆ. ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ಕರ್ಮಕಾಂಡವನ್ನು ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿ 
ಸರ್ವರೂ ಪರಿಗ್ರಹಿಸಿದಾರೆ. ಈ ಕರ್ಮಕಾಂಡವನ್ನು. ಸತ ನ] 
ಇಟ್ಟು ಕೊಂಡು ಬಕೆದಿರುವ ಬ್ರಹ್ಮೆ ಕಾಂಡವನ್ನು ಕಪಿಲಸ್ಕೆ ತಿ ಪರಿಗ್ರಹೆ 
ಣಾರ್ಥವಾಗಿ ಅನಾದರಿಸಿದರೆ ಅದೇ ಮನುವಿನ ಕರ್ಮಕಾಂಡವನ್ನೂ 
ಅನಾದರಿನಬೇಕಾಗುವುದು. ಅನೇಕ ಸ್ಮ ಎತೆಗಳನ್ನು ಅನಾದರಿಸುವುದಕ್ಕೆ 
ಬದಲು ಕಫಿಲಸ್ಕೃ ಎತೆಯು ಅನಾದರಿಸಲ್ಪ ಡಬಹುದು. ಪ್ರಕೃತಿಯು 
ಜಗತ್ತಾರಣವಾಗಲೌರದು ಎಂದು ಹಿಂದೆಯೇ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟತು. 
ಮುಂದೆಯೂ ಆ ನಿಷಯವು ಸೂಚಿಸಲ್ಪ ಡುವುದು. 


ಜಗತ್ತು ಕರ್ಮಸಂಬಂಧವಾದ್ದರಿಂದ ಅಜ್ಞಾನ ಕಲ್ಪಿತವಾಗಿ 
ಪರಬ್ರಹ್ಮನಿಗಿಂತ ವಿಲಕ್ಷಣವಾಗಿರುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಅದಕ್ಕೆ ಜಗತ್ವಾ 
ರಣತ್ವವು ಕೂಡುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಶ್ರುತಿಯಲ್ಲಿ “ಆಪೋವಾ ಅಕಾಮಯಂತ 
..ತಂಪೃಥಿವ್ಯಬ್ರವೀತ್ತ್‌,.' (ಯಜುಸಷಿ ೩-೫-೫೨) ಎಂಡರೆ ಜಲವು 
ಇಚ್ಛೆಸಿತು.... ಅದನ್ನು ಪೃಥ್ವಿಯು ಹೇಳಿತು ಎಂದು ಚೇತನಗುಣಗಳನ್ನು 
ಪೃಥಿವೀ ಮತ್ತು ಅಪ್ಪುಗಳಿಗೆ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಜಗತ್ಸಾರಣತ್ವವು: 
ಯಾತಕ್ಕೆ ಕೂಡಬಾರದು ಎಂದು ಕೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಪೃಥಿವೀ 
ಮತ್ತು ಅಪ್ಪುಗಳು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಅಜೇತನಗಳು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಅಂತ 
ರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿರುವ ದೇವತೆಗಳು ಮಾತನಾಡುತ್ತಾರೆ. “ಅಗ್ನಿರ್ವಾ 
ಗ್ಸೂ ತ್ತಾ ಮುಖಂ ಪ್ರಾನಿಶತ್‌ ಆದಿತ್ಯಶ್ಚಕ್ಷುರ್ಭೂತ್ವಾಕ್ಷಿಣೀ 
ಪ್ಯಾವಿಶತ್‌......., ” (ಐ ಉ. ೧-೨-೪) ಎಂದರೆ ಅಗ್ನಿಯು ವಾಗ್ದೇವತೆ 
ಯಾಗಿ ಮುಖವನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸಿದನು, ಸೂರ್ಯನು ದೃಗ್ಲೇವತೆಯಾಗಿ ಕಣ್ಣಿ 
ನೊಳಗೆ ಪ್ರವೇಶಿಸಿದನು. ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಪೃಥಿವ್ಯಂತರ್ಭೂತ 
ರಾದ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಈ ಚೀತನಕಾರ್ಯಕಾರಣರನ್ನಾಾಗಿ ಅಂಗೀಕರಿಸಬೇಕು 


ಅದೊ ಅಲ್ಲವೆ ಕಪಿಲಸಿದ್ದಾಂತವ್ರ ವೇದವ್ಯತಿರಿಕ್ತವಾಗಿ ಬರೀ ತಕ 


ಅಯುಕ್ತವು. 


ತರ್ಕೆಗಳಿಂಡ ತತ್ವವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದಕ್ಕಾಗುವುದಿಲ್ಲ:-- 

ಇದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಊಹೆಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ತರ್ಕಿಸಿದಷ್ಟೂ ಇಂತಹ 
ಊಹೆಗಳಿಗೆ ಕೊನೆಮೊಡಲಿಲ್ಲದಿರುವುದರಿಂದಲೂ, ಇಂತಹ ಊಹಾತರ್ಕ 
ಗಳನ್ನು ಲಕ್ಷನಿಧವಾಗಿ ಚರ್ಚಿಸಬಹುಡಾದ್ದರಿಂದಲೂ ನಿಜವಾಗಿಯೂ 
ಒಂದೇ ಆಗಿರುವ ತತ್ವವು ಯುಕ್ತಿ ವಾದದಿಂದ ಸ್ಥಿರೆಪಡುವುದಿಲ್ಲ. 


ಹೀಗೆಯೇ ಯುಕ್ತಿವಾದಗಳಿಂದ ಕ್ಷಣ, ಭಕ್ತಾದಿಗಳ ಸ್ಮೃತಿಗಳೂ 
ಅನಾದರಣೀೇಯಗಳು. 


ಸಾಂಖ್ಯಮತಖಂಡನ:-- 

ಜಗತ್ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಚೇತನನಿಗೆ ಮೊದಲು ಸಂಸಾರವೂ, ಅನಂತರ 
ಮೋಕ್ಷವೂ ಪ್ರಯೋಜನಗಳು ಎಂದು ಸಮಸ್ತರೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿರುವರು. 
ನಿರ್ವಿಕಾರನಾದ ಜೀವನಿಗೆ ಪ್ರಕೃತಿಸನ್ನಿಧಾನದಿಂದ ಪ್ರಕೃತಿಢರ್ಮಗಳು 
ಫಲಿಸಿದಾಗ ಸಂಸಾರವುಂಟಬಾಗುವುದು. ಪ್ರಕೃತಿಪುರುಷ ವಿವೇಕದಿಂದಲ್ಕೂ 
ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸ ಸಿದ್ಧಿಯಿಂದಲೂ ಪ್ರೆಕೃತಿಸನ್ಸಿಧಾನದಲ್ಲಿದ್ದೆರೂ ಪ್ರಕೃತಿ 


೨೪ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯಸಾರ 


ಧರ್ಮಗಳು ಸೇರದಂತೆ ಸಿದ್ಧಿಸಿದರೆ ಅದೇ ಮೋಕ್ಷವು--ಎಂದು ಪೂರ್ವ 
ಪಕ್ಷದವರೂ ಒಪ್ಪಿ ಕೊಂಡಿರುವರು. 


ಯಾವ ಪ್ರಕೃತಿಯು ಸಂಸಾರ ಹೇತುಮೋ ಅದೇ ಜಗತ್ವಾರೇಣ 
ವಾದರೆ ಜೀವನಿಗೆ ಪ್ರಕೃತಿಧರ್ಮದ ಸಹವಾಸವು ಬಿಡುವುದೇ ಇಲ್ಲ. ಈ 
ಕಾರಣದಿಂದ ಅವನು ಶಾಶ್ಚತವಾಗಿ ನಿತ್ಯಸಂಸಾರಿಯಾಗಿಯೇ ಇರಬೇಕಾ 
ಗುವುದು. ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೂ ಪ್ರಾ ಪ್ರಕೃತಿಸನ್ನಿಧಾನವೇ ಕಾರಣವಾದಕ್ಕೆ 
ಮೋಕ್ಷವೂ ಸಿದ್ದಿ ಸುವುದಿಲ್ಲ. ಈ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಸಾಂಖ್ಯತರ್ಕವೂ 
ಮತ್ತು ಪ್ರಧಾನ ಜಗತ್ಪಾರಣತ್ವವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಇತರೆ ಮತತರ್ಕ 
ಗಳೂ ಅನಾದರಣೀಯಗಳು. 


ವೈತೇಷಿಕಮತಖಂಡನವು ಕಜ 
ವೈಶೇಷಿಕರು (ಕಾಣಾದರು) ಪರಮಾಣುಗಳೇ ಜಗತ್ಯಾರಣವೆನ್ನು 
ತ್ತಾರೆ. ಪರಮಾಣುಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಸೇರಿ “ ದ್ವಣುಕ” ಅಥವಾ 
“ ಶ್ರ್ಯಣುಕ*ಗಳಾಗಿಯ್ಕೂ ಈ ದ್ವ್ಯಣುಕ ಮತ್ತು ತ್ರ್ಯಣುಕಗಳು 
ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಸೇರಿ ದೊಡ್ಡದೊಡ್ಡ ಪದಾರ್ಥಗಳಾಗಿಯೂ ಆಗುವುವು 


ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಒಂದು ವಸ್ತುವು ಮತ್ತೊಂದರೊಡನೆ ಸೇರಬೇಕಾದರೆ ಅವು 
ಗಳೊಂದೊಂದಕ್ಕೂ ಕೊನೇಪಕ್ಷ ಆರು ಪಕ್ಕಗಳು (sides) (ನಾಲ್ಕು 
ಪಕ್ಳಗಳ್ಳು ಮೇಲೆ, ಕೆಳಗೆ ಹೀಗೆ ಆರು ಪಕ್ಕ ಗಳು) ಇರಬೇಕು. 
ಪರಮಾಣುಗಳು ಸೇರಿ ದ್ರ್ಯಣುಕಗಳಾಗಬೇಕಾದರೆ ಪರಮಾಣುಗಳಿಗೂ 
ಆರು ಪಕ್ಕಗಳಿರಬೇಕು. ಇದರಿಂದ ಪರಮಾಣುಗಳಿಗಿಂತಲೂ ಸಣ್ಣ 
ಭಾಗಗಳಿರಬೇಕಾಗುವುದು. ಈ ವಿಧವಾದ ತರ್ಕವನ್ನು ಹೀಗೆಯೇ 
ಅಂತ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ಹೇಳುತ್ತಿರಬಹುದು. ಆದಾಗ್ಯೂ ಈ ತರ್ಕದಲ್ಲಿ ಕಾರಣ 
ವಸ್ತುವಿಗೆ ಚೈತನ್ಯಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳ ವಿಚಾರವೇ ಇಲ್ಲದಿರುವುಡರಿಂದ ಉಪ 
ಯೋಗವೇ ಇಲ್ಲ. 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾ ೨೫% 


ಅಣುಗಳಿಗೆ ದ್ರ್ಯಣುಕಗಳಾಗಿಯೂ ಮತ್ತು ದೊಡ್ಡ ವಸ್ತು 
ಗಳಾಗಿಯೂ ಆಗುವುದಕ್ಕೆ ಇಚ್ಛೆ, ಚಲನ, ಸಂಯೋಗಶಕ್ತಿ ಇತ್ಯಾದಿ 
ಗಳಿರೆಬೇಕು. ಅಣುಗಳು ಅಚೀತನಗಳಾದ್ದರಿಂದ ಜೀತನ ಲಕ್ಷಣಗಳಾದ 
ಗುಣಗಳು ಅವುಗಳಿಗಿಲ್ಲ. ಈ ತರ್ಕವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ “ ಸಮ 
ವಾಯ?” ಎಂದರೆ ಅನ್ಯೋನ್ಯವಾಗಿ ಸೇರುವ ಗುಣ (Atomic or 
molecular attraction) ನೆಂಬ ಒಂದು ಸಂಬಂಧನಿದೆ ಎಂದು 
ಹೇಳಿದ್ದೇ ಆದರೆ ಈ ಗುಣವೂ ಅಣುಗಳ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಅನಾದಿಯಾಗಿ 
ಇದ್ದೆ ಯಿರೆಬೇಕಾಗುವುಜಿಂದು ಸಿದ್ದಿಸುವುದು. ಇದರಿಂದ ಅಣುಗಳಿಗೆ 
ಕಾರಣತ್ವವು ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಪೃಥಿನಿ, ಜಲ ತೇಜಸ್ಸು, 
ವಾಯುಗಳೆಂಬ ಬೇಕೆಬೇರಿ ಗುಣ ಮತ್ತು ರೂಪಗಳುಳ್ಳ ಅಣುಗಳು 
ಇರಬೇಕಾಗುವುದು. ಆದರೆ ರೂಪಾದಿ ne ಘಟಾದಿಗಳು 
ಅನಿತ್ಯಗಳೆಂದು ಶ್ರುತ್ಯಾದಿಗಳಿಂದ ಕಾಣುವುದರಿಂದ ವರಮಾಣುಗಳಿಗೆ 
ಅನಿತ್ಯತ್ವವು ಸಿದ್ದಿಸುವುದು. ಈ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಈ ಮತವು ಶಿಷ್ಟೆ 
ಪರಿಗ್ರ ಹವಲ್ಲ. 


ಬೌದ ಮತಖಂಡನವು — 

ನರ ಸರಿಮಾಣುಗಳುಂಬೆಂಬ ಸಿಷಯದಲ್ಲಿ ಕಾಣಾದನಿಗೂ, 
ವೈ ಭಾಷಿಕ (ಬೌದ್ಧ) ರುಗಳಿಗೂ ಸಾಮ್ಯವಿರುವುದರಿಂದ ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನ 
ಖಂಡನವು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪಡುವುದು. 


ಬೌದ್ದನ ಶಿಷ್ಯರು ನಾಲ್ತುವಿಧ:-(೧) ವೈ ಭಾಷಿಕರು, 
(೨) ಸೌತ್ರಾಂತಿಕರು, (೩) ಯೋಗಾಚಾರರು ಮತ್ತು (೪) ಜು ವಾ 

ಇವರಲ್ಲಿ (೧) ವೈಭಾಷಿಕರು-ಪೃ॥ ಥಿವ್ಯಾದಿ ಸ್ಥೂಲದ ದ್ರವ್ಯಗಳು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ 
ಸಿದ್ಧಗಳೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾ ರೆ (೨) ಸೌತ್ರಾಶ್ರಿ ಕರು ಆ ಸ್ಫಥಿವ್ಯಾದಿಗಳು 
ಜಾ ಸ್ಲಾನದಿಂದ ಅನುಮಾನ ಸ ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ ' ಅಂಯತಕ್ಕುದ್ದೆ ಂದು ಹೇಳು 
ತ್ತಾ ಕ (೩) ಯೋಗಾಚಾರರು- -ಬಾಹ್ಯಗಳಾದ ಸ ಪ ೈಥಿವ್ಯಾದಿಗಳು ಇಲ್ಲ; 
ಅಂತರವಾದ ವಿಜ್ಞಾನ ಸ ಸೆಂತಾನ ಮಾತ್ರವೇ ಸತ್ಯವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಈ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ ಮೂರು ಸ್‌ ಸ್ವಾಭ್ಯುಪಗತ (ಎಂದರೆ 


೨೬ ಶ್ರೀ ಭಾಷ್ಯೃತಾಶ್ಚರ್ಯಸಾರ 


ತಾವು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡ) ವಸ್ತುಗಳು ಕ್ಷಣಿಕಗಳೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. (೪) ಮಾಧ್ಯ 
ಮಿಕರು- -ಸರ್ವವಸ್ತುಗಳೂ ಶೂರ್ಯವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ವೆ ಭಾಷಿಕೆ ಮತ್ತು ಸೌತ್ರಾಂತಿಕರು ಹೇಳುವುದೇನೆಂದರೆ: 
ಪೃಧಿವ್ಮಿ ಅಪ್ಪು (ಎಂದರೆ ಜಲ), ತೇಜಸ್ಸು ಮತ್ತು ವಾಯುವರಮಾಣು 
ಗಳು. ಗಂಧ್ಯ ರಸ್ಮ ರೂಷ, ಸ್ಪರ್ಶವಿಶಿಷ್ಟಗಳಾಗಿ ಪೃಧಿವ್ಯಾದಿ ರೂಪ 
ಗಳಿಂದ ಕೂಡುತ್ತವೆ. ಅವುಗಳಿಂದ ಶರೀರೇಂದ್ರಿಯ ವಿಷಯ ಸಂಘಾತ 
ಗಳುಂಬಾಗುತ್ತವೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಅಂತರವಾದ ವಿಜ್ಞಾನವೇ ಆತ್ಮವಾಗು 
pa ಕ್ಷಣಿಕಗಳಾದಾಗ್ಯೂ ಕೆ ್ಲಿರತ್ವ ಭ್ರಾಂತಿಯಿಂದ ಲೋಕವ್ಯವಹಾರಾದಿ 


ಸಮಸ್ತವೂ ಕೂಡುವುದು ಡು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಆದರೆ ವರಮಾಣುಗಳಿಂದ ಪೃಧಿವ್ಯಾದಿ ಸಮುದಾಯಗಳೂ ಮತ್ತು 
ಈ ಸಮುದಾಯದಿಂದ ಶರೀರೇಂದ್ರಿಯ ಸಮುದಾಯಗಳೂ ಉಂಟಾಗ 
ಲಾರವು, ಯಾತಕ್ಕೆಂದರೆ :—ಣಿಕಗಳಾದ ಪರಮಾಣುಗಳು ತಾವು 
ಸೇರುವ ವೇಳೆಯಲ್ಲಿಯೇ ನತಿಸಿಹೋಗುವುದರಿಂದ ಪ ಪೃಧಿವ್ಯಾದಿಗಳುಂಟಾಗ 
ಲಾರವು. ಅಸ್ಥಿರಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಥ ) ರತ್ರಭ್ರಾಂತಿಯಿಂದ ಪ್ರ ಪೃಧಿವ್ಯಾದಿ ಸಂಘಾತೋ 
ತೃತ್ತಿಯು ಹ್ಯಾಗೆ ಆಗಬಲ್ಲುದು ? ಶುಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ರಜತತ್ವಭ್ರಾಂತಿಯಿಂದ 
ರಜತೋತ್ಸತ್ತಿಯು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಆಗುತ್ತ ತ್ತಜೆಯೇ? ಆದ್ದ ರಿಂದ ಇದು. 
ಅಸೆಂಗತಪ್ಪ, ಸಂಕಲ್ಪವಸ್ತುಗಳು ಕ್ಷಜಿಕಗಳಾಗಿದ್ದರೂ ಅಸ್ಥಿ *ರದಲ್ಲಿ ಸಿ ರತ್ಟ 
ವೆಂಬ ಅವಿಷ್ಯೆ ಯಿಂದ ರಾಗದೆ ಕ್ವೀಷಾದಿಗಳುಂಟಾಗುತ್ತವೆ. ಈ js 
ದ್ವೇಷಾದಿಗಳಿಂದೆ ಸ್ಫಥಿವ್ಯಾದಿಗಳೂ, ಅವುಗಳಿಂದ ಪುನಃ ಅವಿದ್ಯೆಯೂ- 
ಹೀಗೆ ಇತರೇತರ ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಹೇತುವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಅನ್ವಯಿಸ 
ಬಹುದು ಎಂದರೆ ಅದು ಹಾಗೆ ಆಗಲಾರದು. ಯಾತಕ್ಕೆ ದರೆ ಜಾ 
ಸಂಘಾತಗಳಿಗೆ ಅವಿದ್ಯೆಯು ನಿಮಿತ್ತ ವಾಗಲಾರದು. 


ಅಸ್ಥಿರವಾದ ವಸ್ತುವನ್ನು ವಿಷಯಾಕರಿಸುವ ಅವಿದ್ಯೆಯು ವಸ್ತುತಃ 
ಸ್ಥಿರವಾದ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಹ್ಯಾಗೆಮಾಡಬಲ್ಲುದು ? ? ಅದೂ ಅಲ್ಲದೆ “ಉತ್ತರೆ 
ಘಟಕ್ಷಣ”ವು ಬರುವುದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು “ ಪೂರ್ವಘಟಕ್ಷಣ''ವು ನಶಿಸಿ 


ತಾತಾಕ್‌ ತಿ 


ಹೋಗುವುದರಿಂದ “ ಉತ್ತರಘಟಿಕ್ರಣ "ತ್ರೈ ಅಭಾವವೇ ಹೇತು (ಕಾರಣ) 
ವೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಆ ಫೆಟಿಕ್ಷಣದಿಂದ "* ಪಟಕ್ಷಣ”ವು ಹ್ಯಾಗೆ ಪ್ರಸರಿಸು 
ವುದು? ಮತ್ತು ಒಂದು ಫಘಟಿಕ್ಷಣವೇ ಸಮಸ್ತ ಜಗತ್ತಿಗೂ ಹೇತುವಾಗಿ 
ಹೇಳಲ್ಪಡುವಂತೆ ಅರ್ಥವಾಗುವುದು. 


ಕಾರಣವಿಲ್ಲದೆಯೇ ಕಾರ್ಯವಾಗುವುದೆಂದು ಸಾಧಿಸಿದರೆ, ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳು, ತೇಜಸ್ಸು, ವಿಷಯಗಳು ಮುಂತಾದ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಪದಾರ್ಥ 
ದರ್ಶನಾದಿ ಕಾರ್ವಗಳುಂಟಾಗುವುನೆಂಡು ಹೇಳುವ ಆ ಮತಸ್ಥರ ಪ್ರತಿಜ್ಞಿಗೆ 
ವಿರೋಧವು ಬರುವುದು. 


ಪೂರ್ವಘೆಟಿಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ ಘಟಿಕ್ಷಣವೇ ಈ ಘೆಟೋತ್ಪತ್ತಿ 
ಯಾಗುವವರೆವಿಗೂ ಇರುತ್ತ ದೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಆಗ ಪೂರ್ವಫೆಟಕ್ಷಣವೂ 
ಮತ್ತು ಈ ಫೆಟಕ್ಷಣವೂ ಎರಡೂ ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ನೋಡಲೇಕಾಗುವುದು. 
ಹಾಗೆ ಪದಾರ್ಥಗಳು ದ್ವಿಗುಣವಾಗಿ ಕಾಣದೇ ಇರುವುದರಿಂದ ಈ ಕಾರ್ಯ 
ಫಾರೆಣವಾದವು ಸರಿಯಾಗಿಲ್ಲ. ಇವು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ನಶಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಸ್ಲೂಲರೂಪದಿಂದ ಸೂಕ್ಷ್ಮರೂಪವಾಗಿಯೂ, ಪುನಃ ಸ್ಥೂಲರೊಪ 
ವಾಗಿಯೂ ಆಗುತ್ತಿರುವುದು ಎಂದರೆ ಅದೂ ಸಮನ್ವಯಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಯಾತಕ್ಕೆಂದರೆ ;--ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಕಾರಣಗಳ ಗುಣಗಳಿರಬೇಕು. ಶೂನ್ಯ 
ವಸ್ತುವಿನಿಂದಾಡ ವಸ್ತುವು ಶೂನ್ಯವಾಗಿಯೇ ಇರಬೇಕು; ಸ್ಥೂಲದಿಂದಾದ 
ವಸ್ತುವು ಸ್ಥೂಲವಾಗಿಯೇ ಇರಬೇಕು. ಹೀಗೆ ನಡೆಯುವುದಿಲ್ಲ. ಅದೂ 
ಅಲ್ಲದೆ. ಗುಣಗಳು ಕ್ಷಣಕ್ಷಣಕ್ಕೂ ಬದಲಾಯಿಸುತ್ತಲೇ ಇರಬೇಕು. 

ದೂ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷಸಿದ್ಧವಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ಈ ತರ್ಕವು ಅಸಮಂಜಸವು. 


ಪೃಥಿವಿ, ಜಲ್ಕ ತೇಜಸ್ಸು, ವಾಯುಗಳಂತೆಯೇ ಆಕಾಶವೂ ಶ್ರುತಿ 
ವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸೇರಿರುವುದರಿಂದ ಅದೂ ಶೂನ್ಯಾ$ಶೂನ್ಯಾ 
ವಸ್ಥೆ ಗಳನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಿರಬೇಕು. ಬೌದ್ಧರು ಆಕಾಶವನ್ನು ಇಲ್ಲ 
(Irrational non-entity) ವೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಪ್ಪ ಸೃಢಿವ್ಯಾದಿ ಚತುರ್ವಿಧ 
ಪದಾರ್ಥಗಳ ಕಾರ್ಯಕಾರಣಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಸ ಸ್ಥೂಲಸೂಕ್ಷ್ಮಗಳೆ 


೨೮ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯಸಾರ 


“ ಘಟಕ್ಷಣ' ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ಆಕಾಶವೂ ಇವುಗಳಿಗಿಂತ 
ಬೇಕೆಯಾಗಿರಕೂಡದು. ಆಕಾಶವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಬೇರೆಬೇರೆ 
ಯಾದ ಪಕ್ಷಿ ಮತ್ತು ಪದಾರ್ಥಗಳಿರುವ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಸ್ಥಾನಗಳೇ ಇಲ್ಲ 
ವೆಂದಾಗುತ್ತದೆ. “ಆಗ ಇಲ್ಲಿ ಇತ್ತು. ಈಗ ಅಲ್ಲಿ ಹೋಯಿತು” ಎಂಬ 
ಸ್ಥಾನನಿರ್ದೇಶವೇ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವುದು. ಇದು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ವಿರುದ್ಧವಾದ 
`ತರ್ಕವಾಗುವುದು. ಆಕಾಶವೂ ಶೂನ್ಯಾಂಶೂನ್ಯಾವಸ್ಥೆ ಗಳನ್ನು ಸಡೆಯು 
ತ್ತಿದ್ದರೆ ಅದರಲ್ಲಿರುವ ವಸ್ತುಗಳಿಗೂ ದೃಶ್ಯಾದೃಶ್ಯ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು 
ಅಂಗೀಕರಿಸಬೇಕು. ಇಲ್ಲದೆ ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪೂರ್ವಾಪರ ಘಟಿಕ್ಷಣಗಳು 
ಇದ್ದರೆ ಪದಾರ್ಥಗಳು ದ್ವಿಗುಣವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಿರಬೇಕು. ಈ ಗುಣಗಳು 
ಯಥಾರ್ಥವಾಗಿ ಇಲ್ಲದಿರುವುದರಿಂದ ಈ ತರ್ಕವು ತಪ್ಪು. 

ಈಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ನೋಡಿದ ವಸ್ತುವನ್ನೇ ಉತ್ತರಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ನೋಡಿ 
ಮದಾಗಿ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾದ ಜ್ಞಾನವು ಇರುವುದರಿಂದ ಫೆಟಾದಿಗಳು ಕ್ಷಣಿಕ 
ಗಳಂಬುವುದು ತಪ್ಪು. ಘಟ ಮತ್ತು ಇದರ ಜ್ಞಾತೃಗಳಿಬ್ಬರೂ ಕ್ಷಣಿಕ 
ಗಳಾಗಿದ್ದರೆ ಎರಡೂ ನಶಿಸಿ ಹೊಸದಾಗಿ ಎರಡೂ ಉತ್ಪತ್ತಿಯಾಗುತ್ತಿರ 
ಬೇಕು. ಆಗ ಜ್ಞಾತೃವಿಗೆ ಜ್ಞಾನಶಕ್ತಿಯೂ ಕ್ಷಣಿಕವಾಗಿಹೋಗಿ ಮೊದಲು 
ನೋಡಿದುದು ಮರೆತುಹೋಗಬೇಕು. ಈ ಅಸಂಭವಗಳಿಂದ ಈ ಮತವು 
ತಪ್ಪು. ಒಂದೆ ನೋಡಿದುದೂ ಮತ್ತು ಮುಂದಿ ನೋಡುವುದೂ ಎರಡು 
ಜ್ಞಾನವೂ ಇರುವುದರಿಂದ ಹಿಂದೆ ನೋಡಿದೆ ಕ್ಷೇತ್ರಜ್ಞನೇ ಈಗಲೂ ಇರು 
ವನೆಂದು ಸಿದ್ದಿಸುವುದು. ಕ್ಷೇತ್ರಜ್ಞನು ನಶಿಸಿಹೋಗುತ್ತಿದ್ದರೆ ಪೂರ್ವ 
ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ 
ಆ ಕ್ಷೇತ್ರಜ್ಞನೂ ಇಲ್ಲದಿರುವುದರಿಂದ ಆ ಕರ್ಮಫಲವು ಸೋಮಾಠಿಯಾದ 
ಬೇರೊಬ್ಬ ಕ್ಷೇತ್ರಜ್ಞನಿಗೆ ಸೇರಿಹೋಗುವುದು. ಪಾಪದ ಫಲವೂ ಹೀಗೆಯೇ 
ಆಗುವುದು. ಈ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ವೈಭಾಷಿಕ ಸೌತ್ರಾಂತಿಕರಿಬ್ಬರ ಮತವೂ 
ಅಸಮಂಜಸನು. 
ಯೋಗಾಚಾರಮತಶಖಂಡನವು:-- 

ಯೋಗಾಚಾರಮತದಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವು ಮಾತ್ರವೇ ಸತ್ಯವು; ಪದಾರ್ಥ 


ಗಳು ಅಸತ್ಯಗಳು ಮತ್ತು ಅವುಗಳು ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ. ಅಜ್ಞಾನ ಮಾತ್ರವೇ 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ರರ್ಯ ಸಾರ ೨೯ 


ವಸ್ತುಗಳ ನೀಲಪೀತಾದಿ ವರ್ಣಸ್ವರೂಪವುಳ್ಳದ್ದು. ಈ ಆಕಾರಗಳನ್ನು 
ಗ್ರಹಿಸುವ ಹೈದಯದ ಜ್ಞಾನವೇ ಘೆಬಾದಿ ಪದಾರ್ಥಗಳಂತೆ ಭ್ರಮೆಯಿಂದ 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. 


ಜಡಗಳಾದ ಘೆಬಾದಿಗಳನ್ನೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ ಅವುಗಳು ತಾವಾ 
ಗಿಯೇ ಪ್ರಕಾಶಿಸಲಾರವಾದ್ದರಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು ಪ್ರಕಾಶಪಡಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಜ್ಞಾ ನವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಆಗ ಪದಾರ್ಥಗಳು ಮತ್ತು ಜ್ಞಾ ನ 
ಎಂಬ ಎರಡನ್ನೂ ಅಂಗೀಕರಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಂತಲೂ ಜ್ಞಾನವೊಂದನ್ನೇ ಅಂಗೀ 
ಕರಿಸುವುದುಚಿತವು. ಇದರಿಂದಲೇ ಸಂಕಲ್ಪ ವ್ಯವಹಾರಗಳೆಲ್ಲಾ ನಡೆ 
ಯುವುವು ಎಂಬುದೇ ಇವರ ತತ್ವವು. 


ಆದರೆ “ ನಾನು ಇದನ್ನು ಅರಿಯುತ್ತೇನೆ” ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ 
"" ನಾನು” ಎಂಬ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಆಶ್ರಯನಾದ ಒಬ್ಬ ಕರ್ತನೂ; “ಇದನ್ನು” 
ಎಂದು ಅರಿಯುವುದಕ್ಕೆ ವಿಷಯವಾದ ಒಂದು ವಸ್ತುವೂ ಮತ್ತು “ ಅದಿ 
ಯುತ್ತೇನೆ” ಎಂಬ ಕರ್ತೃವಿನ ಜ್ಞಾನವೂ ಇವು ಮೂರೂ ಸಹಜ. 
ವಾಗಿರುವಾಗ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಎರಡು ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಒಂದನ್ನು 
ಮಾತ್ರ ಅಂಗೀಕರಿಸುವುದು ಅನುಚಿತವು. ಈ ಮತವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕ್ಟೊಂಡರೆ 
ಸ್ವಷ್ಟಗಳೆಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಮಾಯಾಪದಾರ್ಥಗಳಿಗೂ ಜಾಗ್ರದವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಕಂಡು ಅನುಭವಿಸುವ ಸತ್ಯವಾದ ಘೆಟಪಟಾದಿ ವಸ್ತುಗಳಿಗೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇ 
ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಇದರಿಂದ ಸ್ವಪ್ನವಿಷಯವೂ ಕೂಡ ಯಥಾರ್ಥವೆಂದೂ 
ತರ್ಕಿಸಬಹುದು. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳದೆ ಅಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ 
ವಾದ ಜ್ಞಾನಮಾತ್ರವನ್ನೇ ಅಂಗೀಕರಿಸುವುದು ಯುಕ್ತಿಗೆ ತರವಲ್ಲ. 


ಮಾಧ್ಯಮಿಕ (ಎಂದರೆ ಸರ್ವಶೂನ್ಯ) ಮತೆಖಂಡನವು: 
ಮಾಧ್ಯಮಿಕರ ಮತದಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನ, ಜ್ಞೇಯ, ಜ್ಞಾತ ಎಂಬ ಮೂರೂ 
ಇಲ್ಲವೇಇಲ್ಲ. ಸರ್ವ ಜಗತ್ತೂ ಭ್ರಾಂತಿಯಿಂದಲೇ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಪದಾರ್ಥ 
ಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಅವುಗಳ ಉತ್ಪತ್ತಿಯು ಯಾವರೀತಿ ಆಯಿತು 
ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಉತ್ಪತ್ತಿಗೆ ಕಾರಣವು ಭಾವವೊ ಅಥವ 


೪೦ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯಸಾರ 


ಅಭಾವವೊ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದೊಂದನ್ನೂ ನಿರ್ಧರಿಸಿ ಹೇಳುವುದಕ್ಕಾಗು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಭಾವದಿಂದ ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದರೆ-ಮೃತ್ರಿಂಡದಿಂದ ಘೆಟವನ್ನು 
ಮಾಡುವಾಗ ಅದರೆ ಮೊದಲನೆಯ ಭಾವವಾದ ಪಿಂಡಾಕಾರದಿಂದ ಘಟ 
ವಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಘೆಟವಾಗುವುದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಆ ಪಿಂಡವನ್ನು ತುಳಿದು, ಕಲಿಸಿ 
ಇತ್ಯಾದಿ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು. ಆಗ ನಿಂಡಾಕೃತಿಯು ಹೋಗಿ 
ಬಿಡುತ್ತದೆ, ಆದ್ದರಿಂದ ಆಭಾವದಿಂದ ಘೆಟೋತ್ಪತ್ತಿಯಿಲ್ಲ. ಅಭಾವ 
ದಿಂದ ಉತ್ಪತ್ತಿಯಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದರೆ-ಅಭಾವ (Non.existance)ದಿಂದ 
ಉತ್ಸನ್ನನಾದ ವಸ್ತುವು ಅಭಾವವಾಗಿಯೇ ಆಗಬೇಕು. ಹಾಗಾದರೆ 
ಅದು ಒಂದು ಕೆಲಸಕ್ಕೂ ಉಪಯೋಗವಾಗಕೂಡಡು. ಹೀಗೆ ಪದಾರ್ಥ 
ಗಳನ್ನು ನಿರೂಪಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಆಗದೇ ಇರುವುದರಿಂದ ಸರ್ವವೂ ಶೂನ್ಯ 
ವೆಂದೇ ಸಿದ್ದಿಸುವುದು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ, 


ಆದರೆ. ಭಾವವೂ ಅಭಾವವೂ. ಎರಡೂ ಪದಾರ್ಥಗಳ ಅವಸ್ಟಾನಿಶೇ 
ಷಗಳು. ಭಾವ (ಸೂ ಲಾವಸ್ಥೆ) ಎಂದು ಪದಾರ್ಥಗಳ ಆಗಿನ ಅನ್ನೆ 
ಯನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ, ಅಭಾನ (ಸೂಕ್ಷ್ಮಾನಸ್ಸೆ) ಎಂದು ಕಾಲಾಂತ 
ರದಲ್ಲಿ' ಆ ನದಾರ್ಥಕ್ಕೆ ಇದ್ದ ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಭಾವ 
ವೆಂದೂ, ಅಭಾವವೆಂದೂ ಒಂದು ಧರ್ಮಿ ರೂಪವಾದ ವದಾರ್ಥವು ಸಿದ್ದಿಸು 
ವುದೇ ಇಲ್ಲ. ಇದರಿಂದ ಸರ್ವಶೂನ್ಯನು ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದೇ ಇಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ | 
ಸರ್ವಶೂನ್ಯತ್ವವು ಸಮಂಜಸವಾದ ಸಿದ್ಧಾನ್ರವಲ್ಲ. 


ಚೈನಮತಖಂಡನವು: 

ಜೈನಮತವು ಸೆಳಗೆ ಖಂಡಿಸ ಸಲ್ಪಡುತ್ತ ದೆಈ ಮತದ ಸಿದ್ಧಾನ್ರ 
ವೇನೆಂದರೆ: ಕಾರ್ಯಕಾರಣರೂಪನಾದ ಜಗತ್ತು ಏಕವಾಗಿಯೂ ಅನೇಕ 
ವಾಗಿಯ್ಕೂ ನಿತ್ಯವಾಗಿಯೂ ಅಧಿತ್ಯ ವಾಗಿಯೂ, ಭಿನ್ನವಾಗಿಯೂ 
ಅಭಿನ್ನವಾಗಿಯೂ ಇರುವುದು. ಕಾರಣರೂಪವಾದ ಮೃ ತ್ತು (ಮಣ್ಣು) 
ಕಾರ್ಯಾವಸ್ದೆ ಯಲ್ಲಿಯೂ ಕಾಣುವುದರಿಂದೆ ನಿತ್ಯವಾಗಿಯ್ಯೂ ಏಕರೂಪ 
ವಾಗಿಯೂ ಮತ್ತು ಅಭಿನ್ನ ವಾಗಿಯೂ ಇರುತ್ತದೆ. ಕಾರ್ಯಾವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿ 
ಕಾರಣವು ಬದಲಾಯಿಸಿ ನ್ಥಾಲ್ರಿ ಭಬಾದಿ ಅನೇಕ ರೂಪಗಳಾಗುವು 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ ೩೧ 


ಪರಿಂದೆ, ಅನಿತ್ಯವೂ, ಅನೇಕ ರೂಪಗಳುಳ್ಳೆ ದ್ಹಾಗಿಯ್ಕೂ ಭಿನ್ನ ಗಳಾಗಿಯೂ 
ಇರುತ್ತದೆ. (ಕಾರಣಾವಸ್ಥೆ ಗೆ ದ್ರೆವ್ಯರೂಪೆವೆಂದು ಹೆಸರು). ಹೀಗೆಯೇ 
ಸಕಲ ವಸ್ತುಗಳೂ ಕಾರ್ಯ ಕಾರಣಾವಸ್ಥೆ ಗಳಲ್ಲಿ ವಿರುದ್ಧ ಧರ್ಮವುಳ್ಳಿ 
ಪ್ಹಾಗಿರುತ್ತವೆ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಆದರೆ-ಅನಿತ್ಯವೆಂದೆರೆ ಉತ್ಪತ್ತಿ ವಿನಾಶಗಳಿರುವಿಕೆ. ನಿತ್ಯವೆಂದರೆ 
ಉತ್ಪತ್ತಿ ವಿನಾಶಗಳಿಲ್ಲದಿರುವಿಕೆ. ಭಿನ್ನ ವೆಂದರೆ ವಿರುದ್ದೆ ಧರ್ಮಗಳಿರು 
ಏಕೆ. ಅಭಿನ್ಹನೆಂದರೆ ವಿರುದ್ದ ಧರ್ಮಗಳಿಲ್ಲದಿರುವುದು. ವಿರುದ್ದ 
ಧರ್ಮಗಳು ಕತ್ತಲ, ಬೆಳಕುಗಳಂತೆ ಒಂದೇ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಇರಲಾರವು. 
ಧರ್ಮಿಯಾದ ದ್ರವ್ಯವು ನಿತ್ಯ, ಎಕ, ಅಭಿನ್ನ ಎಂದು ಹೇಳಿ ಅದರಲ್ಲಿ 
ವಿಶೇಷಣಗಳಾದ ಅವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿ ಅನಿತ್ಯ, ಅನೇಕ್ಕ ಭಿನ್ನ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ 
ಒಂದೇ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ವಿರುದ್ದ ಧರ್ಮಗಳು ಹ್ಯಾಗೆ ಸೇರಿದುವು? ಹೀಗೆ ಅರ್ಥ 
ಪರ್ಯಾಶೋಚನೆಯಿಲ್ಲದೆ ಹೇಳಿದ ಮತವು ಸಯುಕ್ತೆ ಕವಲ್ಲ. 


ಜೈನಮತದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನು ಆಯಾ ಶರೀರದ ಆಕಾರ ಮತ್ತು ಗಾತ್ರ 
ಗಳುಳ್ಳ ವನು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹಾಗಾದರೆ ಒಂದು ಆನೆಯ 
ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ ಆತ್ಮನು ಒಂದು ಇರುವೆಯ ಶರೀರವನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸುವು 
ದಕ್ಕೆ ಆಗುವುದೇ ಇಲ್ಲ. ಅದೊ ಅಲ್ಲದೆ ಆನೆಯು ಹುಟ್ಟುವಾಗ ಸಣ್ಣ 
ದಾಗಿರುತ್ತದೆ. ವಯಸ್ಸಾದಹಾಗೆಲ್ಲಾ ದೊಡ್ಡದಾಗುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಆಗ 
ಅದರ ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನೂ ದೊಡ್ಡ ದಾಗುತ್ತಾ ಬರಬೇಕು. ಆತ್ಮನಿಗೆ 
ಆಯಾ ಶರೀರೆಗಳಿಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಸಂಕೋಚ ವಿಕಾಸಾದಿಗಳೂ ಉಂಟಾಗ 
ಬಹುದಲ್ಲವೆ ಎಂದರೆ. -ಘಟಪಟಾದಿಗಳಂತೆ ಆತ್ಮನಿಗೂ ನಿಕಾರ್ಕ ಅಲ್ಲತ್ತ 
ಮಹೆತ್ವಾದಿ ದೋಷಗಳು ಸಂಭವಿಸಬೇಕಾಗುವುದುು ಆದರೆ ಅದು 
ಶ್ರುತಿನಿರುದ್ದ ವು. ಶಾಸ್ತ್ರರೀತ್ಯಾ ಆತ್ಮನೂ ಮತ್ತು ಅವನ ಪರಿಮಾಣವೂ 
ಶಾಶ್ವತಗಳು. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಜೈ ನಮತವು `ಿರಾಕರಣೀಯವು. 


ಪಾಶುಪತ ಮತಖಂಡನವುಃ-- 
ಪಾಶುಪತ ಮತದವರು--ಪಶುಪತಿಯು ಸರ್ವಜ್ಞನಾದ್ದರಿಂದಲ್ಕೂ 
ಮೋಕ್ಷನ್ರಶೊಪವನ್ನೂ ತತ್ಪಾಧೆನವನ್ನೂ ತಿಳಿದವನಾದ್ದರಿಂದೆಲ್ಕೂ ಆ 


ಶ್ರ ಶ್ರೀ ಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರ 


ಆಗಮವನ್ನೂ ಅವನೇ ಉಪದೇಶಿಸಿದ್ದ ರಿಂದಲೂ ಅವನು ಸರ್ವರಿಗೂ: 
ಆದರಣೀಯನೆನ್ಸು ತ್ತಾರೆ. 


ಆದರೆ ವೇದವು ಅಪೌರುಷೇಯವಾಗಿ ಸ್ವತಃ ಪ್ರಮಾಣವಾಡದ್ದೆ 
ರಿಂದಲೂ ಪಾಶುಪತಾಗಮದಲ್ಲಿ ವೇದವಿರುದ್ಧ ಗಳಾದ ಅನೇಕ ಸೂತ್ರಾದಿ 
ಗಳಿರುವುದರಿಂದಲೂ ಇದು ಅನಾದರಣೇಯವು. ಅವು ಯಾವುವೆಂದರೆ-- 
ಪಾಶುಪತ ಮತರೀತ್ಯಾ ಈಶ್ವರನು ಜಗತ್ತಿಗೆ ನಿಮಿತ್ತ ಕಾರಣನು; ಪ್ರಕ್ಕ 
ತಿಯು ಉಪಾದಾನ ಕಾರಣವು; ಸದಾತಿವನೇ ಪರತತ್ವವು. ಸುರಾಕುಂಭ 
ಸ್ಥಾ ಪನವೂ ಅದರಿಂದ ಪರಜೇವತಾರ್ಜನೆ ಮೊದಲಾದುವು ಮೋಕ್ಷಸಾಢೆ 
ನವು-ಇತ್ಯಾದಿಗಳು ಪಾಶುಪತ ಮತ ತತ್ತ್ವಗಳು. 


ಇವೆಲ್ಲಾ ವೇದ ವಿರುದ್ಧಗಳಾದ್ದ ರಿಂದ ಶಿಷ್ಟ ಪರಿಗ್ರ ಹೆವಲ್ಲವೆಂದು 
ಸಿದ್ಧಾ ನ್ರವು. ಪ್ರಧಾನವು ಅಜೇತನವಾದ್ದ ರಿಂದ ಒಬ್ಬ ಪುರುಷನು ಇರೆ 
ಬೇಳು ಎಂದು ಅನುಮಾನಸಿದ್ಧ ನಾದ ಪಶುಪತಿಯು ಪ್ರಧಾನಕ್ಕೆ ಅಧಿಷ್ಕಿತ 
ನೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ -ಸಶರೀರವಾದ ಕುಲಾಲಾದಿಗಳಿಗೆ ಮೃತ್ಸಿಂಡಾಧಿಷ್ಠಾ 
ನವು ಕಾಣುವುದರಿಂದ, ಪಶುಪತಿಗೆ ಪ್ರ ಧಾನಾಧಿಷ್ಕಾನವು ಅಸಮಂಜಸವು. 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಪಶುಪತಿಗೆ ಶರೀರವನ್ನೂ ಅಂಗೀಕರಿಸಿದರೆಸಾವಯವವಾದ 
ಶರೀರಕ್ಕೆ ಹೇತುವು ಬೇಕಾಗುವುದರಿಂದ ಅನವಸ್ಥೆಯುಂಬಾಗುವುದು. 


ಶರೀರವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಆಗ ಜೀವರಂತೆ ಪಶುಪತಿಯೂ ಕರ್ಮ 
ವಶ್ಯನಾಗುವನು. ಆ ಶರೀರವು ಆಗ ನಿತ್ಯವೆಂದಾಗಲಿ ಅನಿತ್ಯವೆಂದಾಗಲಿ 
ಹೇಳುವುದಕ್ಕಾ ಗುವುದಿಲ್ಲ. ಇದೂ ಒಂದು ಅನುಪಪತ್ತಿ. ಪೆಶುಪತಿಗೆ 
ಪ್ರ ಧಾನಾಧಿಷ್ಕಾ ನವು ಸಿದ್ಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಶರೀರವನ್ನೂ, ಆ ಶರೀರವು 
ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಪುಣ್ಯ ಪಾಪಾನುಭವಗಳೆನ್ನೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಆಗ 
ಜೀವಾತ್ಮರಂತೆಯೇ ಜನ್ಮಮರಣಗಳುಳ್ಳವನಾಗುತ್ತಾರೆ; ಮತ್ತು ಕರ್ಮ 
ವಶ್ಯನಾದರೆ ಸರ್ವಜ್ಞ ತ್ವವುಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದಿಲ್ಲ. ಈ ರೀತಿಯಾದ ದೋಷ 
ಗಳಿರುವುದೆರಿಂದೆ ಈ ಮತವು ಸವೀಚೀನವಲ್ಲ. 





೩] ಸನಿಾಪ್ರಾಶಾ ತ ತ್ರ ಗಾತ ಇ 


ಪಾಂಚೆರಾತ್ರೆ ಶಾಸ್ತ್ರಪ್ರಾಮಾಜ್ಯವು: 

ಪಾಂಚರಾತ್ರ ಶಾಸ್ತ್ರವು ವೇದದಂತೆಯೇ ಪ್ರಮಾಣವಾದ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ವಾಗಿ ಶಿಷ್ಟ ಪರಿಗ್ರ ಹೆವಾಗಿರುವುದು. ಇದರಲ್ಲಿ ವೇದವಿರುದ್ದ ವಾದ ಯಾವ. 
ಭಾಗವೂ ಇಲ್ಲ. ಅದೂ ಅಲ್ಲದೆ ವೇದಾಂತಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿರುವಂತೆ ಪರಬ್ರಹ್ಮೆ 
ಪರವಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನೇ ಈ ಪಾಂಚರಾತ್ರ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ವಿಶದವಾಗಿ 
ತಿಳಿಸಿದೆ. “ನಾಲ್ಕು ವೇದಗಳಿಂದಲೂ ಪರಮಪುರುಷಾರ್ಥವಿಂತಹು. 
ದೆಂದು ತಿಳಿಯದೆ ನಂತರ ಪಾಂಚರಾತ್ರ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಕಲಿತುಕೊಂಡನು” 
ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಇದರಿಂದ ಭಗವಚ್ಛಾ ಸ್ತ್ರವನ್ನು ವೇದಗಳಿ 
ಗಿಂತಲೂ ವಿಶದವಾಗಿ ತಿಳಿಸುವ ಮಾಹಾತ್ಮ್ಯ್ಯವು ಈ ಪಾಂಚರಾತ್ರ 
ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ವಾಗಿದೆ. 


ಭೂತೆಕಾರಣವಾದ ಖಂಡನವು:-- 

ಭೂತೋತ್ಪತ್ತಿ ವಿವರೆಣದಲ್ಲಿ “ಆಕಾಶಾದ್ವಾಯುಃ, ವಾಯೋರಗ್ತಿ 2, 
ಅಗ್ನೇರಾಪಃ, ಆಪಃಪೃಥಿವೀ....” ಎಂದು ಒಂದರಿಂದ ಒಂದು ಹುಟ್ಟಿದು 
ದಾಗಿ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಇವುಗಳಲ್ಲಿಒಂದಕ್ಕೆ ಮತ್ತೊಂದು ಕಾರಣವಾಗ 
ಬಹುದಲ್ಲವೇ ಎಂಬ ಒಂದು ಸಂಶಯವುಂಬಾಗಬಹುದು. ಆದಕೆ ಈ 
ಅನುಮಾನವು ಇಗತ್ಸೃಷ್ಟಿ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿನಿಶದವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ... ಈ 
ಪಂಚಭೂತಗಳು ತಾವು ಯಾವ ಶಕ್ತಿಯೂ ಇಲ್ಲದೆ ಅಜೀತನಗಳಂತೆ. 
ಯಾವ ಕೆಲಸಕ್ಕೂ ಬಾರದೆ ಇದ್ದುದನ್ನು ನೋಡಿ ಪರಬ್ರಹ್ಮನು ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಅಂತರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿ ಪ್ರವೇಶಿಸಿ ಪಂಚೀಕರಣ ರೀತ್ಯಾ ಜಗತ್ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು 
ಮಾಡಿದನು ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಚೇತನಕಾರ್ಯದಿಂದಲೇ ಜಗತಶ್ಸೃಷ್ಟಿಯು 
ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಅಟೇತನಗಳಾದ ಪಂಚಭೂತಗಳು ಒಂದೆ 
ಕೊಂದು ಕಾರಣವಾಗಲಾರವು. 


ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಇತರ ಮತಗಳಲ್ಲಿರುವ ನ್ಯೂನತೆಗಳನ್ನು ಖಂಡಿ 
ಸಿದ ನಂತರ ಈ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮ, ಪ್ರಾಣ ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯೆಗಳ 
ವಿಚಾರವು ಹೇಳಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. 


ತ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯಸಾರ 
ಆತ್ಮನಿಚಾರವು 


ಆತ್ಮನು ಶಾಶ್ವತನು, ಮತ್ತು ಉತ್ಪತ್ತಿ ನಿನಾಶರಹಿತೆನು:- 


ಜೀವನು ಪರಬ್ರಹ್ಮನಂತೆಯೇ ನಿತ್ಯನು ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯನಿದ್ದರೂ 
ಅಲ್ಲಲ್ಲಿರುವ ಕೆಲವು ಅನುಮಾನಾಸ್ಪದಗಳಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಪೂರ್ವ 
ಪಕ್ತದನರು ಸೂಚಿಸಿ ಜೀವನು ನಿತ್ಯನಲ್ಲನೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅವು 
ಯಾವುವೆಂದರೆ : 


೧. ಜೀವನಿಗೆ ಉತ್ಪತ್ತಿಯೇ ಇಲ್ಲವೆಂದಕ್ಕೆ ಅವನು ಸರಬ ಬ್ರಹ್ಮ 

ಸಿಯಲ್ಲಿ ಹ್ಯಾಗೆ ಸೆ ಸಾ? ಈ ಕಾರಣದಿಂದ “ವಿಕನಿಜ್ಞಾ ನೇನ 
ಸ ವಿಜ್ಞಾನಾ' ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ ಅನುಪಪತ್ತಿ 
ಯುಂಬಾಗಬೇಕು. 


೨. “ತೋಯೇನ ಜೀರ್ವಾ ವ್ಯಸರ್ಜ ” (ತೈ. ಅಂಭ. ೧-೧) 
ಎಂದರೆ ಜಲಸೃೃಷ್ಟಿ ಯೊಡನೆ ಜೀವನನ್ನೂ ಸೃ ಸಹಿ ಬಸಿದನು-ಎಂದೂ “ಪ್ರಜಾ 
ಪತಿಃ ಪ ಪ್ರಜಾ ಅಸ ಜತ” (ಯಜು. ೨ ಅಷ್ಟ) ಎಂದರೆ-ಪ್ರ ಜಾಪತಿಯು 

ಪ್ರಜೆಗ ¥ ನ್ನು ಸೃ ತೆ ಸಿದನು. ಇತ್ಯಾದಿ ಶು ತಿ ವಾಕ್ಯಗಳ ರೀತ್ಯಾ 
ಜೀವೋತ್ಪತ್ತಿಯು 'ಸೂಚಿತನಾಗಿರುವುದು. 


೩. ಆದರೆ “ ಜೀವನು ನಿತ್ಯನು ” ಎಂಬ ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಆಕಾಶ 
ನಿತ್ಯತ್ವದಂತೆ ಬಹುಕಾಲದವರಿವಿಗೂ ಬದುಕೆರುವನು ತ ಜೋ 
ಖಹುದು. ಈ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಜೀವನು ಪ ಪರಬ್ರಹ್ಮನಂತೆ ಶಾಶ್ವತನಲ್ಲ 
ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಸಿದ್ದಾನ್ತವು:- 


ಆದರೆ “ ನ ಜಾಯಕೇ ಮ್ರಿಯತೇ ಕದಾಚಿತ್‌” (ಕಠೋ. ಉ. 
೧-೨-೧೮) ಎಂದರೆ- ಜೀವನು ಹುಟ್ಟುವುದೂ ಇಲ್ಲ'ಮತ್ತು ಸಾಯುವುದೂ 


ಶ್ರಿ ೇಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯಸಾರ ೩೫ 


ಇಲ್ಲ-ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯ ರೀತ್ಯಾ ಜೀವನಿಗೆ ಉತ್ಪತ್ತಿ ವಿನಾಶಗಳಿರ 
ಕೂಡದು. ನೈಮಿತ್ತಿಕ ಮತ್ತು ಮಹಾಪ್ರಳಯಗಳ ಅನಂತರ ಜೀವ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಯಲ್ಲಿ ಉಚ್ಚ ನೀಚ ಶರೀರಗಳಲ್ಲಿ ಕಷ್ಟಸುಖಾನುಭವಗಳು ಜೀವನಿಗೆ 
ಏರ್ಪಡಿಸಿರುವುವು. ಅಚಿತ್ತನ್ನು ಭೋಗೋಪಕರಣವನ್ನಾ ಗಿಯೂ, ಜೀವ 
ನನ್ನು ಭೋಗಾರ್ಹನನ್ನಾಗಿಯೂ ಹೇಳಿರುವುದು. ಇದು ಜೀವನ ಪುಣ್ಯ 
ಪಾಪರೂಪವಾದೆ ಕರ್ಮಫಲಾನುಸಾರವಾಗಿ ಇರುವುದೆಂದು ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿರುವುದು. ಈ ಕರ್ಮವು ಅನಾದಿಯೆಂದೂ ಹೇಳಿರುವುದು. ಈ 
ಕಾರಣಗಳಿಂದ * ಅನಾದಿ” ಎಂದರೆ ಮಹಾಪ್ರಳಯಕ್ಕೆಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು 

ಕಾಲವು ಎಂದು ಅರ್ಥವಾಗಬೇಕು. ಇದರಿಂದ ಜೀವನು ಪರ ಬ್ರಹ್ಮ 
ನಂತೆಯೇ ಅನಾದಿಯೆಂದು ಸಿದಿ ಸುವುದು. ಜೀವನು ಅನಾದಿಯಾಗಿಯೇ 
ಇರುತ್ತಾನೆ...“ (೨ ನಿತ್ಯಃ, ನಿತ್ಯೋ ನಿತ್ಯಾನಾಂ” (ಶ್ರೇ. ಉ. 
೬-೧೩) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯನುಷಾರವಾಗಿ ಆತ್ಮನು ನಿತ್ಯನು. 





ಆತ್ಮನು ಜ್ಞಾನಾಶ್ರಯನು. ನ್ನ ಪ ಧರ್ಮಭೂತ 
ಜಾ ನವು. ಈ ಜೌ ಸ್ಥಾನವೇ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಸ್ಪರೂಪನಿರೂಪಕವಾದ ಗುಣವು. 

ಸುಜಾತ ಹ ಕಪಿಲ ಮತಸ್ಥರು “ನಿಜಾ ನ ನಂ ಯಜ್ಞಂ ತನುತೇ” 
ತೈ. ಆನ. ೫-೧)-ಎಂದರೆ ವಿಜ್ಞಾ ಸ್ಲಿನವು (ಎಂದರೆ ಜೀವಾತ್ಮನು) ಯಜ್ಞಾ 
ನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಅರ್ಥವಾಗುವುದರಿಂದ ಜೀವನು ಜಾ ನ 
ಮಾತ್ರನು (Mere intelligence) ಎನ್ನು ತ್ತಾರೆ. 

ಕಾಣಾದ ಮತಸ್ಥ ರು-ಸುಷುಪ್ತಿ ಮತ್ತು `ಮೂರ್ಛೆಗಳೆಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನಿಗೆ 
ಜ್ಞಾನವು ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲವಾದ್ದ ರಿಂದ ಆತ್ಮನು ಆಗಂತುಕ ಚೈತನ್ಯ ಲಕ್ಷಣ 
ನಾಗಿ ಪಾಷಾಣಕಲ್ಪನೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಸಿದ್ಧಾಂತವು: 


ಆದರೆ “ ಅಥೆಯೋವೇದಂ ಜಿಘ್ರಾಣೀತಿ ಸ ಆತ್ಮಾ” (ಬೃ. ಉ, 
೩.೭.೨೨) ನ ನಸತೋ ಮತ್ತುಂ ಪಶ್ನತಿ” (ಛಾಂ. ಉ. ೭.೨೬.೨) 


೩೬ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ರರ್ಯಸಾರ 


ಎಂದರೆ ಒಂದು ವಸ್ತುವನ್ನು ಆಘ್ರಾಣಿಸುವಾಗ ಯಾವನು ಅದನ್ನು 
“ ಆಘ್ರಾಣಿಸುತ್ತೇನೆ” ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೊ, ಮತ್ತು ಆ ಆಘ್ರಾಣದ 
ಸುಖಾದಿಗಳನ್ನು ಯಾವನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾನೋ ಆವನೇ ಆತ್ಮನು. 
ಇದರಿಂದ ಬದ್ಧ ಮುಕ್ತ ಎಂಬ ಉಭಯಸ್ಥ ನಾದ ಜೀವನು “ ಜ್ಞಾತಾ” 
ಎಂದು ಹೇಳಿಸಿಕೊಳ್ಳು ತ್ತಾನಲ್ಲದೆ “ ಜ್ಞಾನಮಾತ್ರ *ನಲ್ಲ. “ ವಿಜ್ಞಾನಂ” 
ಎಂದರೆ ಜ್ಞಾನಸ್ವ್ರರೂಪನು ಎಂದು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವುದು. 
ನಿತ್ಯವಾದ ಧರ್ಮಭೂತಜ್ಞಾ ನವು ಆತ್ಮನಿಗೆ ಸ್ವರೂಪನಿರೂಪಕ ಗುಣ 
ವಾದ್ದರಿಂದಲೂ, ಮತ್ತು ಆತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪವು ಸ್ವಯಂಪ್ರಕಾಶವಾದ್ದ 
ರಿಂದಲೂ ಆತ್ಮನು “ವಿಜ್ಞಾನಂ” ಎಂದು ಶ್ರುತಿಗಳಲ್ಲಿ ಕರೆಯಲ್ರಡುವನು. 
ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಪಾಂಡಿತ್ಯವನ್ನು ಪಡೆದ ವಿದ್ವಾಂಸ ಸನಿಗೆ ಸ  ಸಾಜತ್ಯರತ್ನ” 
ಎಂಬ ಬಿರುದು ಇರುವಂತೆ, “ವಿಜ್ಞಾ ನಮೇ” ಆತ್ಮನಿಗೆ ಸ್ನ ಸ್ವರೂಪನಿರೂಪಕ 
ಗುಣವಾದ್ದರಿಂದ ಆತ್ಮನಿಗೆ “ ವಿಜ್ಞಾನಂ” ಎಂಬ ಹೆಸ ರು ಶ್ರುತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ವಾಡಿಕೆಯಾಗಿದೆ. ಈ ಧರ್ಮಭೂತಜ್ಞಾ ನವು ಸುಷುಪ್ತಿ ಮತ್ತು ಮೂರ್ಛಾ 
ವಸ್ಥೆ ಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಕುಚಿತವಾಗಿರುವುದು. ಇ ಪೂರ್ವಪ ಪಕ್ಷದವರ ಹೇಳಿಕೆಯಂತೆ 
ಆತ್ಮನು ನ ಜ್ಞಾನಮಾತ್ರ ”ನಾಗಿದ್ದರೆ ಸುಷುಪ್ತಿ ಮತ್ತು ಮೂರ್ಛಾವನ್ನೆ 
ಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಆ ಜ್ಞಾ ನವು ಪ್ರಸರಣದಲ್ಲಿರಬೇಕು. ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ಅದು. 
ಹಾಗೆ ಇಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಆತ್ಮನು ಜಾ ಫಾ ನಮಾತ್ರ ನೆಲ್ಲ-ಅವನು ಜ್ಞಾ ತ್ರ 
ಸ್ವರೂಪನೆಂದು ಸಿದ್ಧಾ ನ ವವು. 


ಆತ್ಮನು ಅಜುಸ್ವರೂಪನು:-- 

ಮರಣ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಶರೀರವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವುದ್ಕೂ ಪುಣ್ಯಪಾಪ 
ಫಲಾನುಭವಾರ್ಥವಾಗಿ ಸ್ವರ್ಗಾದಿ ಲೋಕಗಳಿಗೆ ಪ್ರಯಾಣಮಾಡುವುದೂ 
ಮತ್ತು ಪುನರ್ಜನ್ಮವನ್ನು ಎತ್ತುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಹಿಂತಿರುಗಿ ಬರುವುದೂ 
ಇತ್ಯಾದಿ ವ್ಯಾಪಾರಗಳಿರುವುದರಿಂದ ಜೀವನು ವಿಭೆವಲ್ಲ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯ 
ರೀತ್ಯಾ ಅವನು ಅಣುಸ್ತಿರೂಪನು. 

ಶಾಂಕರ ಸಿದ್ಧಾ ನ್ವದವರು. ಜೀವನು * ವಿಭು”ವೆಂದು ಹೇಳು 
ತ್ತಾರೆ ಇದು * ಉತ್ಪಾ ನ್ರಿಗತ್ಯಾಗತೀನಾಂ” (ಶಾ. ಮಾ. ೨-೩-೨೦) 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯಸಾರ ೩೭ 


ಎಂದರೆ ಮರಣದಕಾಲದಲ್ಲಿ ಶರೀರದಿಂದ ಉತ್ಪಾ )_ನ್ರಿಯ್ಕೂ ಸ್ವರ್ಗಾದಿ 

ಲೋಕಗಳಿಗೆ ಗಮನವೂ ಮತ್ತು ಪುನಃ ಭೂಲೋಕಕ್ಕೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮಕ್ಕಾಗಿ 

ತಿರುಗಿ ಬರುವುದೂ -ಎಂಬ ಸೂತ್ರಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ ವಾಗುವುದು, ಜೀವನು 

ವಿಭುವಾಗಿದ್ದರೆ ಅವನಿಗೆ ಉತ್ಪಾ _ಂತಿ, ಗತಿ ಮತ್ತು ಅಗತಿಗಳಿರಕೂಡದು. 
ಗ್ರ ಕಃ ಸ ಷ್‌ ಇ ಈ ಎ ಇರ. ಸುರು ಸ ಇಂಡ 

ವಿಭುತ್ವವು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಪರಬ್ರಹ್ಮನಿಗೇ ಅನ್ತ ಯಿಸುವುದು. 


“ ಅಣುಸ್ಟರೂಪೋ ಜೀವಃ. ತೇನ ಪ್ರದ್ಯೋತೆನ್ಸೈಷ ಆತ್ಮ್ಮಾ 
ನಿಷ್ಟಾ ಅಮತಿ.... ” (ಬೃ. ಉ. ೪-೪-೨) ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನು ಅಣು 
ಸ್ವರೂಪನು....ಮರಣಕಾಲದಲ್ಲಿ ಶರೀರದಿಂದ ಉತ್ತ ನಮಿಸಿ (ಎಂದರೆ 
ತ್ಯಜಿಸಿ) ಹೋಗುತ್ತಾನೆ.  «" ಯೇವೈಕೇ ಚಾಸ್ಮಾಲ್ಲೋಕಾತ್ಟ್ರಯನ್ರಿ | 
(ಕೌ. ಉ. ೧-೨) ಎಂದರೆ ಕರ್ಮಾನುಭವಾರ್ಥವಾಗಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಲೋಕಗಳಿಗೆ ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು *" ತಸ್ಮಾಲ್ಲೋಕಾತ್‌ಪುನರೇತಿ'' 
(ಬೃ. ಉ. ೪-೪-೬) ಎಂದರೆ ಆಯಾ ಲೋಕಗಳಿಂದ ಹಿಂತಿರುಗಿ ಬರು 
ತ್ತಾನೆ. ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಪ್ರಮಾಣರೀತ್ಯಾ ಜೀವನು ವಿಭುಮ್ಹೂ 
ಅಣುಸ್ವರೂಪನು ಎಂದು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. 

“ಸ್ಟ್ರಾ ನಾಜೋತ್ತರಯೋಃ * (ಶಾ. ಮಾ. ೨-೩-೨೧) ಎಂದರೆ 
ಜೀವಾತ್ಮನು ಮರಣಾನಂತರ ಸ್ವರ್ಲಾದಿಲೋಗಳಿಗೆ ನ್ಲೊಲಶರೀರವಿಲ್ಲದೆ ತನ್ನ 
ಜೀವಾತ್ಮಸ್ತ್ರರೂಸದಿಂದಲೇ ಪ್ರಯಾಣಮಾಡುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಹೇಳಿರುವ 
ಸೂತ್ರಪ್ರಕಾರ ಈ ಅಣುತ್ತವು ಸ್ಥೂಲಶರೀರೆ ರಹಿತನಾದ ಜೀವಾತ್ಮನ 
ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೇ ಹೇಳಿರುವುದು. 

ಈ ಅಣುಸ್ವರೂಪವನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳು ಬಹುವಿಧ 
ವಾಗಿ ಅದನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತವೆ. “ ಏಷೊಇಣುರಾತ್ಮಾ ಚೇತಸಾ 
ವೇದಿತವ್ಯೋ ಯರ್ಸ್ಮಿಪ್ರಾಣಃ ಪಂಚಧಾ ಸಂವಿವೇಶ” (ಮುಂ. ಉ. 
೩-೧-೯) ಎಂದರೆ ಯಾವನಲ್ಲಿ ಪಂಚಪ್ರಾಣಗಳು ಸೇರಿವೆಯೋ ಅವನೇ 
ಅಣುಸ್ಪರೂಪನಾದ ಆತ್ಮನು. 

“ ವಾಲಾಗ್ರ ಶತಭಾಗಸ್ಯ ಶತಧಾ ಕಲ್ಪಿತಸ್ಯ ಚ ಭಾಗೋ ಜೀನಸ್ಸ 
ವಿಜ್ಞೇಯಃ ” (ಶ್ರೇ. ಉ. ೫-೯) ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನ ಪರಿಮಾಣವು ಭತ್ತದ 


೩೮ ಪ್ರೀಭಾನ್ಯೆ ತಾತ ರು ಸಾರ 


ಬಾಲದ ತುದಿಯ ಪರಿಮಾಣದಲ್ಲಿ ಹೆತ್ತುಸಾವಿರದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಪಾ ಪಾಲಿನಷ್ಟು 
ಇಧೆ ಎಂದು ಅಣುಪ ಪ್ರಮಾಣತ್ವವನ್ನು ಉದೊ ್ರೀಷಿಸಿ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ 
ಜೀವಾತ್ಮನು * ವಿಭು''ವೆಂದು ಕೆಲವರು ಶಂಕಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಅನುಮಾನಾ 
ಸ್ಪದವಿಲ್ಲದಂತೆ ಸಿದ್ಧಾ ಕ್ರಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟ ದೆ. 


ಧರ್ಮಭೂಶಜ್ಞಾನವು:-- 

ಆತ್ಮನು ಅಣುಸ್ವರೂಪನಾಗಿ ಶರೀರದ ಏಕದೇಶದಲ್ಲಿ (ದಹೆರಾಕಾಶೆ 
ಸ್ಥಾ ನದಲ್ಲಿ) ಇದ್ದಾಗ್ಯೂ ತನ್ನ ಗುಣವಾದ ಧರ್ಮಭೂತಜ್ಞಾಾ ನ ವ್ಯಾಪ್ತಿ 
ಯಿಂದ ಶರೀರದ ಆದ್ಯಂತವನ್ನೂ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಪ ಪ್ರ ಸರಿಸಿರುವನು. 
ಒಂದು ದೀಪವು ಒಂದೇ ಸ್ಥಾ ನದಲ್ಲಿದ್ದೆ ರೂ ಅದರ ಗುಣವಾದ ಪ್ರಭೆಯು. 
ಹ್ಯಾಗೆ ಸುತ್ತಲೂ ಇರುವ ಪ್ರದೇಶಗಳನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ವ್ಯಾಪಿಸು 
ವುಮೋ; ಅದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನ ಧರ್ಮಭೂತಜ್ಞಾ ನವು ಶರೀರದ 

ಆದ್ಯಂತವನ್ನೂ ವ್ಯಾಪಿಸಿರುವುದು. 


 ಯೋಯಂ ವಿಜಾ ಸನಮಯಃ ಪ್ರಾಣೇಷುಹ್ನ ೈದ್ಯುವ್ರ ರ್ಜೊೋತಿಃ? 
(ಬೃ. ಉ. ೪-೩-೭) ಎಂದರೆ. ವಿಜ್ಞಾನಮಯನಾದ ಆತ್ಮನು ಪ್ರಾಣೇಂದ್ರಿ 
ಯಗಳೊಡಕೆ ಹೈದಯದಲ್ಲಿ ಜ್ಯೋತಿಸ್ತರೂಪನಾಗಿರುವನು ಎಂಬ ಶ್ರುತಿ 
ವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ *ಎಣುಸ್ವರೂಪನಾದ ಆತ್ಮನು ಜ್ಯೋತಿಸ್ವರೂಪನಾಗಿ 
ಹೈದೆಯದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಸಿರುವನ್ನು ಜಾ ನ್ಲನಸ್ತ್ರರೂಪನಾದ ಆತ್ಮನಿಗಿಂತಲೂ 
ಅಸ ಗುಣವಾದ ಧರ್ಮಭೂಶಜ್ಞಾ ನವನ್ನು ಬೇರೆಯಾದುದನ್ನಾಗಿ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಭೂಮಿಗೆ ಗಂಧವೂ, ಜಲಕ್ಕೆ ರಸವೂ, ಅಗ್ನಿಗೆ 
ರೂಪವೂ, ಜಾಯುವಿಗೆ ಸ್ಪರ್ಶವೂ, ಇತ್ಯಾದಿಯಾಗಿ ಗಂಗೆ ಗುಣಗಳು. 
ಹ್ಯಾಗೆ ಬೇಕೆಬೇಕರೆಯಾಗಿವೆಯೋ ಹಾಗೆಯೇ ಧರ್ಮಭೂತಜಾ ನವು 
ಆತ್ಮನಿಗೆ ಸ್ವರೂಪನಿರೂಪಕಗುಣವು. ಈ ಢರ್ಮಭೂತಜ್ಞಾನವು'ವಿಭು 
ಸ್ವರೂಪವಾದದ್ದು. ಒಂದು ಹಸುವಿನ ಹೆಸರನ್ನು ಹೇಳಿದ. ತಕ್ಷಣವೇ 
ಅದರ ಫಾರ ಪಾದಿಸಳು ಹ್ಯಾಗೆ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗುವುದೋ 


ಹಾಗೆಯೇ “ ಆತ್ಮ” ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಹೇಳಿದಕೂಡಲೇ ನಕ ಜ್ಞಾ ನ 
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ನಿ 


ಆತ್ಮನಿಗೆ ಜ್ಞಾನವು ನಿತ್ಯವಾಗಿದ್ದರೆ ಸುಷುಪ್ತಿ, ಮೂರ್ಛಾವಸ್ಥೆ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಯಾತಕ್ಕೆ ತೋರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಕೇಳಬಹುದು. ಸುಪಷುಷ್ತಾ ಸಾದಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವು ಸಂಕೋಚವಾಗುವುದು. ಸಾಂಸಾರಿಕನಾದ ಜೀವನಿಗೆ 
ಅವನ ಕರ್ಮಫಲರೂಹವಾಗಿ ಧರ್ಮಭೂತೆಜ್ಞಾ ನವು ಸಂಕೋಚೆವಿಕಾಸ 
ಗಳನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಿರುವುದು. ಮುಕ್ತನಿಗೆ ಜಾ ಸನಸಂಕೋಚವೆಂಬುದೇ 
ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ ಆತ ನು ನಮಗೆ ಇಂದ್ರಿ ಯಗೋಚೆರನಲ್ಲ ; 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಊಹಿಸತಕ್ಕ ಹೆ ಸಸ ಮನಸ್ಸು ಎಲ್ಲಿಯವರಿವಿಗೆ 
ಎಚ್ಚರವಾಗಿ ಪ್ರನರಣದಲ್ಲಿರುವುದೋ ಅಲ್ಲಿಯವರಿವಿಗೂ ಆತ್ಮನ ಗುಣವಾದೆ 
ಜ್ಞಾನವು ಮನಸ್ಸಿನ ನ ಮೂಲಕ ಪ್ರವೇಶಿಸಿ ವಿಷಯಜ್ಞಾನವನ್ನುಂಟು. 
ಮಾಡುವುದು. ಸುಷುಪ್ತಿ ಮತ್ತು ಮೂರ್ಛಾವಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸಿ ನ ವ್ಯಾಪಾರಗಳು ನಶಿಸುತ್ತವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ 
ಧರ್ಮಭೂತ ಜ್ಞಾ ನವು ಪ್ರಸರಿಸುವುದಿಟ. ಹೀಗಾಗುವುದು ಶರೀರದ ಒಂದು 
ಧರ್ಮವು. ಸ್ವಪ್ನಾವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿ ಕರ್ಮೇಂದ್ರಿಯಗಳು ನಿದ್ರಿಸುತ್ತಿದ್ದರೂ 
ಮನಸ್ಸು ಎಚ್ಚರವಾಗಿರು ರುವುದು. ಆಗ ಎಚ್ಚರವಾಗಿರುವ ಮನಸ್ಸಿನ 
ಯ್‌ ಸ್ವಷ್ಟದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ವಿಷಯಗಳು ತಿಳಿಯುತ್ತವೆ. 


ಪೂರ್ವಪಕ್ಷದವರು ಹೇಳುವಂತೆ ಆತ್ಮನು “ಜ್ಲಾ ಸ್ಥಿನಮಾತ್ರ ನೂ ಮತ್ತು 
ವಿಭುವೂ” ಅಲ್ಲವೆಂಬುದಕ್ಕೆ ತಟ ಕಾರಣವು ಕೆಳಗೆ ಹೇಳೆಲ್ಪಡು. 
ತ್ತದೆ. ಆತ್ಮನು ಜ್ಞಾನಮಾತ್ರಸ್ತ್ರರೂಪನಾದಕೆ ಸುಷುಪ್ತ್ಯವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿಯೂ 
ಆ ಜ್ಞಾನವು ಕ ಇರಬೇಕು. ಅದು ಅಪ್ರಕಾಶವಾದರೆ 
ಆ ಅಪ್ರಕಾಶವೂ ಹಾಗೆಯೇ ಸಿ ನಾಕಾ ವುದು: ಆತ್ಮನು ವಿಭು 
ವಾದರೆ ಒಂದು ಆತ್ಮನಿಗೆ ಜ್ಞಾ ನವು ಪ್ರ ಪ್ರಕಾಶವಾಗುವಾಗ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿರುವ 
ಸಮಸ್ತ ಆತ್ಮಗಳಿಗೂ ಜ್ಞಾನಪ್ರ ತಕಕ ಒಂದು ಆತ್ಮನಿಗೆ 
ಅಪ್ರಕಾಶವಿದ್ದರೆ ಸರ್ವ ಆತ್ಮರುಗಳಿಗೂ ಹಾಗೆಯೇ ಇರಬೇಕು. ಲೋಕ 


೪೦ ಶ್ರಿ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ರರ್ಯ ಸಾರ 


ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಈರೀತಿ ಕಂಡಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಎರಡು ಗುಣಗಳೂ 
ಸರಿಯಲ್ಲ. 


ಕೆರ್ಮನಿಚಾರವು:-- 


ಜೀವಾತ್ಮನೇ ಸಮಸ್ತ ಕರ್ಮಗಳಿಗೂ ಕರ್ತಾ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಫಲ 
ಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವ ಭೋಕ್ತಾವಾಗುತ್ತಾನೆ. ಸಕಲ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿಯೂ 
ವಿಧಿಸಿರುವ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಆತ್ಮನು ತನ್ನು ಉಜ್ಜೀವನಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡ 
ಬೇಕಾಗಿ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಜೀವಾತ್ಮನೇ ಕರ್ತಾವಾಗುತ್ತಾನೆ. 


ವೂರ್ವಪಕ್ಷದವರು “ಪ್ರ ಸ್ಪಕೃತೇಃ ಕೆ ಕ್ರಿಯಮಾಣಾನಿ ಗುಣ್ಫೆಃ ಕರ್ಮಾಣಿ 

ಸರ್ವಶಃ ಅಹಂಕಾರ ನಿಮೂಢಾತ್ಮ್ಮಾ ಕತ್ತಾಾಹೆನಿತಿಮನ್ಯತೇ” 
(ಭ. ಗೀ. ೩-೨೭) ಎಂಬ ಗೀತಾಶ್ಲೋಕಕ್ಕೆ “ಪ್ರಕ್ನ ಕತಿಯೇ ಸರ್ವ ರಜ 
ಸ್ಥಮೋಗುಣಗಳೆ ಸಹಾಯದಿಂದ ಸಮಸ್ತ ಕಾರ್ಯಗ ಳನ್ನೂ ಮಾಡಿಸುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಮೋಹಿತವಾದ ಬುದಿ ಯುಳ್ಳವನು ತಾನೇ ಕರ್ಮ 
ಗಳಿಗೆ ಕರ್ತಾ ಎಂದು ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೆ” ಎಂದು ಅರ್ಥವನ್ನು ಮಾಡಿ 
ಆತ್ಮನು ಕರ್ತನಲ್ಲವು, ಪ್ರಕ್ಕ ೈತಿಯೇ ಸರ್ವಕಾರ್ಯಗಳಿಗೂ ಕರ್ತಾ ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಸಿದ್ದಾನ್ರವು:-- 

ಆದರೆ “ಕರ್ತಾಶಾಸ್ತ್ರಾರ್ಥನತ್ವಾತ್‌” (ಶಾ. ಮಾ. ೨-೩-೩೩) 
ಎಂದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳುವ ಸ್ಪರ್ಗಾದಿಫಲಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವವನು 
ಅವಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾದ ಜ್ಯೋತಿನ್ಟೋಮಾದಿಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದವನೇ ಆಗ 
“ಬೇಕಾದ್ದರಿಂದ ಅವನೇ ಕರ್ತಾವಾಗುತ್ತಾನೆ. ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಜೀವಾತ್ಮ 
ನನ್ನು ಉದ್ದೇಶಿಸಿ ಹೇಳುವುವೇ ವಿನಾ ಅಜೇತನಗಳಾದೆ ಸ್ರಕೃತಿಗಾಗಲಿ, 
ಗುಣಗಳಿಗಾಗಲಿ ಬೋಧಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ನಿತ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನಾ ಗಲ್ಬೀ ಯಾಗ 
ಹೋಮಾದಿಗಳನ್ನಾ ಗಲೀ ಜೀವಾತ್ಮನನ್ನು ಕರ್ತನನ್ನಾಗಿ ನಿರ್ದೇಶಿಸಿ 
“ಯಜೇತ” “ಉಪಾಸೀತ” ಎಂದು ಹೇಳುವುವೇನಿನಾ ಅಚೇತನವಾದ 
ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನುದ್ದೇಶಿಸಿ ಹೇಳುವು? ಲ. ಸ್ವರ್ಗಾದಿಲೋಕಗಳನ್ನು ಬಯ 


ಶ್ರಿ (ಭಾಷ್ಯೆತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರ ೪೧ 


ಸುವವನು ಇಂತಹೆ ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ನಡೆಸಬೇಕು, ಪ್ರತ್ರಸಂತಾನವನ್ನು 
ಬಯಸುವವನು ಪುತ್ರಕಾಮೇಷ್ಟಿ ಎಂಬ ಯಜ್ಞವನ್ನು ನಡೆಸಬೇಕು. 
ಇತ್ಯಾದಿ ವಿಧಿಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ ಜೀವಾತ್ಮನನ್ನು ಕರ್ತಾವಾಗಿ ನಿರ್ದೆಶಿಸಿ 
ಹೇಳಿದ ವೇದವಾಕ್ಯಗಳು, ಅಜೇತನವಾದ ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ಈ ಯಾಗ 
ಹೋಮಾದಿಗಳನ್ನು ಮಾಡಲು ಶಕ್ತಿಯೂ ಇಲ್ಲ ಮತ್ತು ಅವುಗಳಿಂದ 
ಅದಕ್ಕೆ ಯಾವ ಪ್ರಯೋಜನವೂ ಇಲ್ಲ. ಅದೊ ಅಲ್ಲದೆ ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು 
ಉದ್ದೇಶಿಸಿ «ಯಜೇತ? “ಉಪಾಸೀತ” ಎಂದು ಹೇಳಿದರೂ ಅದಕ್ಕೆ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಶಕ್ತಿಯೂ ಇಲ್ಲ. 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿರುವ ಪೂರ್ವಪಕ್ಷದವರ ಶ್ಲೋಕದ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ವಿಮರ್ಶಿಸಿದರೆ ಅದರ ಅರ್ಥವು ಗೂಡೆವಾಗಿರುವುದು. ಪ್ರಕೃತಿಯೇ 
“ಕರ್ತಾ” ಎಂದು ಆ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ ಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಪ್ರಕೃತಿಯು “ಮಾಡಿಸುತ್ತದೆ” ಎಂದು ಹೇಳಿದೆಯೇವಿನಾ ಪ್ರಕೃತಿಯು 
ಕರ್ಮವನ್ನು “ಮಾಡುತ್ತದೆ” ಎಂದು ಹೇಳಿಲ್ಲ. ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಉತ್ತರಾ 
ರ್ಧವನ್ನು ಪೂರ್ವಪಕ್ಷದ ಅರ್ಥಕ್ಕೆ ಕೂಡುವಂತೆ ಅರ್ಧಮಾಡಿದಾರೆ. 
ಈ ಉತ್ತರಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಎರೆಡು ಕರ್ತ್ಟೃಗಳು ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತವೆ :-ಒಂದು- 
ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡಿದವನು, ಮತ್ತೊಂದು--ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡಿಸಿದವನು. 
ಒಬ್ಬ ಯಜಮಾನನ ಪ್ರೇರಣೆಯಿಂದ ಅವನ ಆಳು ಒಂದು ಕೆಲಸವನ್ನು 
ಮಾಡಿದರೆ ಆ ಆಳು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡಿದವನಾದರೂ 
ಕರ್ತ್ಮೃತ್ರವು ಯಜಮಾನನನ್ನು ಸೇರುತ್ತದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನು 
ಮಾಡುವ ಕರ್ಮಕ್ಟೂ ಅವನ ಕರ್ಮಾನುಸಾರವಾಗಿ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡಿಸುವ 
“ಭಗವತ್ಪ್ರೇರಣೆ”ಯು ಮೊಟ್ಟಮೊದಲು ಉಂಟಾಗುತ್ತವೆ. ಸರ್ವಜೀವರು 
ಗಳಿಗೂ ಅವರವರ ಪ್ರತಿಕ್ಷಣದ ಕಾರ್ಯಗಳಿಗೆ ಅದೃಶ್ಯನಾಗಿ ಆಯಾ ಜೀವಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅಡಗಿರುವ ಪರಮಾತ್ಮನ ಪ್ರೇರಣೆಯೇ ಪ್ರಥಮ ಕರ್ತ್ಮೃತ್ವವು. 
ಸೇವಕ ಕೃತ್ಯದಂತೆ ಆ ಪ್ರೇರಣೆಗೆ ಅನುಸಾರವಾಗಿ ಸತ್ವರಜಸ್ತಮೋಗುಣ 
ಗಳು ಆಯಾ ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ತಲೆದೋರಿ ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯ ಮತ್ತು ಕರ್ಮೇಂ 
ದ್ರಿಯಗಳ ಮೂಲಕ ನಿಷಯೆಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶವುಂಟಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಿಸಿ 


೪೨ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ 


ದಾಗ ಆ ಜೀವಾತ್ಮನು ಆಯಾ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಎಲ್ಲಿಯ 
ವರೆನಿಗೂ ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೆ ಅಹಂಕಾರವು ಆನರಿಸಿರುವುದೋ ಅಲ್ಲಿಯ. 
ವರಿವಿಗೂ “ಆ ಪ್ರಥಮಪ್ರೇರಣೆಯು” ತನ್ನಿಂದಲೇ ಉಂಟಾಯಿತು, ಈ 
ಕಾರ್ಯುಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಕಾರಣನು ಮತ್ತು ಪೂರ್ಣಕರ್ತಾ, ಎಂಬ ಭಾವವು 
(ಮೌಢ್ಯವು) ಇರುತ್ತದೆ. ಇಂಥವನನ್ನೇ “ನಿಮೂಢಾತ್ಮಾ? ಎಂದು ಗೀತಾ: 
ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ನಿರ್ದೇಶಿಸಿದೆ. ಇದೇ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ- “ಕಾರ್ಯಕಾರಣ: 
ಕತೃ ತ್ರ ಹೇತುಃಪ್ರಕೃತಿರುಚ್ಯತೇ | ಪುರುಷಃ ಸುಖದುಃಖಾನಾಂ-: 
ಜೋಕ್ಸತ್ತೆ ಶ್ರ ಹೇತುರುಚ್ಕತೇ || (ಭ.ಗೀ. ೧೩-೨೦) ಎಂದರೆ ಕಾರ್ಯ 
ಕಾರಣಗಳ ಕರ್ತ್ಯತ್ವಕ್ಕೆ ಪ್ರಕೃತಿಯು ಕಾರಣವು. ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡು- 
ವವನೂ ಚ ಅದರ ಫಲವನ್ನು ತ ಜೀವಾತ್ಮನು- 
ಎಂಬ ಅರ್ಥವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವಿಷಯವನ್ನು ಸ್ಹಿರಪಡಿಸುವುದ.. 
“ ಏವಮೇವೆಷ ಏತತ್ಟ್ರಾರ್ಣಾಗೃ ಹೀತ್ವಾ ಸ್ವೇಶರೀರೇ bo ಕಾಮಂ 
ಪರಿವರ್ತತ್ತೇ” (ಬೃ. ಉ. ೨-೧-೧೮) ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನು ಪ್ರಾಣಗಳನ್ನು 

ಗ್ರಹಿಸಿಕೊಂಡು ಆಯಾ ಶರೀರಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ವೇಚ್ಛೆ ಯಾಗಿ ರಹ 
ಡಿ ಶು ಪ್ರತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಶರೀರ, ಪಾ ಣಗಳನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುವುದೂ 
ಅದರಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಇಷ್ಟ ಪ್ರ ಕಾರ ನಿಹರಿಸುವುದೂ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಆತ್ಮನಿಗೆ 
ಕರ್ತ್ಮೃತ್ವವು ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದು. 


“ನಿಜ್ಞಾನಂ ಯಜ್ಞಂ ತನುತೇಗ(ತೈ. ಉ. ೨-೫)ಎಂದರೆ ನಿಜ್ಞಾನ 
ಸ್ಪರೂಪನಾದ ಆತ್ಮನು ಯಜ್ಞ ದಾನಾದಿಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾನೆ ಎಂಬ 
ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಜೀವನೇ ಕರ್ತಾ. 


ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ಕತ್ನ ೯ತ್ವವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದ್ದ ೇ ಆದರೆ ಅದು ನಮಸ್ತ 
ಬರಾ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ್ದ ರಿಂದ ಭೋಕ್ತ ಎತ್ತಿನ ಸಮಸ್ತ ಜೀವರಿಗೂ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲದೆ ಒಂದೇ ವಿಧವಾಗಿ ಇರಬೇಕುಗುವುದು. ಆಗ ಅವರವರೆ 
ಕರ್ಮಾನುಸಾರ ಕರ್ಮಫಲಗಳು ಜೀವರಿಗೆ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುವುದೆಂಬ. 
ಶಾಸ್ತ್ರವಾಕ್ಯಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲದಂತಾಗುವುದು. 


ಶ್ರೀೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರ ಲಪ 


“ಅಹಮನ್ಯೋಸ್ಮಿ” ಎಂದರೆ ನಾನು ಪ್ರಕೃತಿಗಿಂತ ವಿಲಕ್ಷಣನು 
ಎಂಬ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಮಾಡುವ ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸ ಫಲವಾದ ಸಮಾಧಿಯೂ 
ಜೀವನಿಗೆ ಸಿದ್ಧಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಈ ಕಾರಣದಿಂದ ಜೀವಾತ್ಮನೇ ಕರ್ತಾ 


ಒಬ್ಬ ಬಡಗಿಯ ಹತ್ತಿರ ಸಮಸ್ತ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳೂ ಇದ್ದಾಗ್ಯೂ, 
ಒಂದು ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡುವುದಕ್ಕೇ ಆಗಲೀ ಮಾಡಿಸುವುದಕ್ಕೇ ಆಗಲೀ 
ಹ್ಯಾಗೆ ಅವನ ಇಚ್ಛೆಯೇ ಕಾರಣವೋ ಹಾಗೆಯೇ ಆತ್ಮನೂ ಕೂಡ ತನ್ನ 
ವೈದಿಕ ಲೌಕಿಕಮಾರ್ಗಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಇಚ್ಛೆ ಬಂದಾಗ ಪ್ರವೇಶಿಸುತ್ತಾನೆ, 
ಇಚ್ಛೆ ಯಿಲ್ಲದಿದ್ದ ಕೆಸುಮ್ಮನಿರುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ಕರ್ಮಾಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಕಾರಣ 
ವಾದ ಇಚ್ಛಾನಿಚ್ಛೆಗಳು ಅಜೇತನಗಳಾದ ಪ್ರಕೃತಿಗಾಗಲಿ ಬುದ್ಧಿ ಗಾಗಲಿ 
ಉಂಟಾಗಕೂಡದಾದ್ದರಿಂದ ಪ್ರಕೃತಿಯಾಗಲಿ ಬುದ್ದಿ ಯಾಗಲಿ ಕರ್ತೃವಾಗೆ. 
ಲಾರದು. ಅತ್ಮನೇ ಕರ್ತೃವು 


ಈ ಕರ್ತೃತ್ವವೂ ಜೀವನಿಗೆ ಪರಮಾತ್ಮನ ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದ ಉಂಟಾ 
ಗುವುದೆಂದು ವೇದದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಆ ಕರ್ತ್ನೃತ್ವವೂ ಪರಮಪುರುಷ 
ನಿಂದಲೇ ಜೀವನಿಗೆ ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದು. “ಅಂತಃಪ್ರವಿಷ್ಣಶ್ಶಾಸ್ತಾ ಜನಾನಾಂ 
ಸರ್ವಾತ್ಮಾ” (ತೈ. ಆರ ೩-೧೧-೧೦) "ಯ ಆತ್ಮನಿ ತಿಷ್ಕನ್ನಾತ್ಮ- 
ನೊೋಆನ್ಮ್ನರೋಯಮಯತಿ” (ಬೃ. ಉ. ೩-೭-೨೨) ಎಂದರೆ ಪರಬ್ರಹ್ಮನು 
ಜೀವರಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿ ಪ್ರವೇಶಿಸಿ ಜೀವರನ್ನು ಅವರವರ ಕಾರ್ಯ 
ಗಳಲ್ಲಿ ನಿಯಮಿಸುತ್ತಾನೆ ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಜೀವನು ಸಂಪೂರ್ಣ 
ಸ್ವತಂತ್ರ ಕರ್ತನಲ್ಲ. 


ಪೂರ್ವಸಕ್ಷವಾದಿಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದೇನೆಂದರೆ :-ಪರಮಾತ್ಮನೇ 
ಜೀವನಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶಿಸಿ ಅವನ ಕೈಯಿಂದ ಪುಣ್ಯಪಾಪರೂಪವಾದ ಕರ್ಮ 
ವನ್ನು ಮಾಡಿಸುತ್ತಾನೆ. ಜೀವನು ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಯಾವ ಕೆಲಸವನ್ನೂ 
ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಜೀವನಿಗೆ ಸುಖದುಃಖಾದಿಗಳಿರಕೂಡದು 
ಮತ್ತು ಜೀವನನ್ನು ಕುರಿತು “ಇದಂ ಕುರು”, “ಇದಂ ಮಾ ಕುರುಗ, 


ಖಲ ಶ್ರಿ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ 


* ಯಜೇತ” ಇತ್ಯಾದಿ ಶಾಸ್ತ್ರವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಹೇಳುವುದು ಅಸಂಗತವಾಗು 
ವುದ, ಆದ್ದರಿಂದ ಜೀವನೇ ಸ್ವತಂತ್ರನಾದ ಕೆರ್ತನಾಗಬೇಕು ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಸಿದ್ಧಾಕ್ತೃವು:-- 

«£ ಜೀವನು ಕರ್ತಾ” ಎಂಬ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಯಾವ ಅಡ್ಡಿಯೂ 
ಇಲ್ಲ. ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಜೀವನ ಈ ಕರ್ತೃತ್ವವು ಭಗವ 
ತ್ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದ ಸಿದ್ಧಿಸುತ್ತದೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಇದೇ ಅರ್ಥವೇ ಈ 
ಕೆಳಗೆ ವಿವರಿಸುವ ಗೀತಾಶ್ಲೋಕದಿಂದ ತಿಳಿದುಬರುವುದು. “ಸರ್ವಸ್ಯ 
ಚಾಹಂ ಹೈದಿಸನ್ಲಿ ವಿಷ್ಟ್ರೋ ಮತ್ತಃಸ್ಕ್ರೃತಿಜ್ಞಾ ೯ನಮಪೋಹನಂಚ || 
(ಭ. ಗೀ. ೧೫-೧೫) ಈಶ್ವರಸ್ಸರ್ವಭೂತಾನಾಂ। ಹೃದ್ದೆ ಶೇಂರ್ಜುನತಿಷ್ಕ ತಿ] 
ಭ್ರಾಮಯಸ್ಸರ್ವಭೂತಾನಿ | ಯಂತ್ರಾರೂಢಾನಿ ಮಾಯಯಾ ॥ 
(ಭ.ಗೀ. ೧೮-೬೧) ಎಂದರೆ ಸಮಸ್ತ ಜೀವಾತ್ಮರ ಹೃದಯದಲ್ಲಿಯೂ 
ಪರಮಾತ್ಮನಾದ ನಾನು ಅಂತರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿದ್ದು ಅವರ ಸ್ಮೃತಿ ಜ್ಞಾನ, 
ಭ್ರಮೆಗಳಿಗೆ ಕಾರಣನಾಗಿರುವೆನು ಮತ್ತು ಯಂತ್ರವನ್ನು ನಡೆಯಿಸುವವನು 
ಯಂತ್ರದಲ್ಲಿ ಕುಳಿತಿರುವವನನ್ನು ಹ್ಯಾಗೆ ತನ್ನ ಇಷ್ಟಪ್ರಕಾರ ನಡೆಯಿಸು 
ತ್ತಾನೆಯೋ ಹಾಗೆಯೇ ನಾನೂ ನನ್ನ ಸೆಂಕಲ್ಪರೀತ್ಯಾ ಜೀವರುಗಳನ್ನು 
ಕ್ರಿಯಾಕ್ರಿಯೆಗಳಲ್ಲಿ ನಿಯೋಗಿಸುವೆನು. ನನ್ನ ಮಾಯೆಯಿಂದ ಈ 
ನನ್ನ ಕೆಲಸಗಳು ಜೀವನಿಗೆ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ-ಎಂಬ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ವಾಕ್ಯವು 
ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರಮಾಣವು. 

ಜೀವನು ಕರ್ತೃವಾದರೂ ಆ ಕರ್ತೃತ್ವವು ಪರಮಾತ್ಮನಿಂದ ಇವನಿಗೆ 
ಸಿದ್ಧಿ ಸುತ್ತದೆ. "£ಇದಂ ಕುರು”, “ಇದಂ ಮಾ ಕುರು” ಇತ್ಯಾದಿ ವಿಧಿ 
ನಿಷೇಧ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳು ವ್ಯರ್ಥವಾಗದಿರುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಪರಮಪುರುಷನು 
ಜೀವನ ಪ್ರಥಮ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಅಪೇಕ್ಷಿಸುತ್ತಾನೆ. ಈ ಅಪೇಕ್ಷೆಯೂ 
ಕೂಡ “ಆ ಅಪೇಕ್ಷೆಯೆಂಬ ಪ್ರಥಮಪ್ರಯತ್ನ?ದಲ್ಲಿ ಜೀವನಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ವನ್ನು ಕೊಡುವುದಕ್ಕಾ ಗಿಯೇ. ಹೀಗೆ ಆದಪಕ್ಷದಲ್ಲಿಯೇ ಜೀವನ ಈ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ ವೇ ಭಗವಂತನ ಫಿಗ್ರ ಹಾನುಗ್ರ ಹಗಳಿಗೆ ವಿಷಯವಾಗಿ ಪ್ರವ 
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ರ್ತಿಸುವುದು. ಜೀವನಿಗೆ ಇಷ್ಟುಮಾತ್ರವೇ ಶಕ್ತಿಯುಂಟು. ನಂತರೆ 
ನಡೆಯಬೇಕಾದ್ದ ನ್ನೆಲ್ಲಾ ಪರಮಾತ್ಮನು ತನ್ನ ಕಾರ್ಯವನ್ನಾಗಿ ವಹಿ 
ಸುವನು. ಮೊದಲು ಜೀವನು ಸನ್ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಅರೆಂಭಿ 
ಸುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಅವನಿಗೆ ಕೊಡಲ್ಲ ಟ್ಟಿ ರುವುವು. ಆ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ಗಳು ವಿಫಲವಾನದಿರಬೇಕೆಂಬುದೇ ಪರಮಾತ್ಮನ ಇಜ್ಜೆ. ಈ ಪ್ರಥಮ 
ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿಯೇ ಜೀವನಿಗೆ ಸುಖದುಃಖಾದಿಗಳುಂ 
ಬಾಗುತ್ತವೆ. 


ಭೇದಾಭೇದಶ್ರುತಿಗಳು :-- 

ಪರಮಾತ್ಮ ಜೀವರುಗಳ ಪರೆಸ್ಪರಸಂಬಂಧೆದೆ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ನಾಲ್ಕು 
ವಿಧವಾದ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಹೊರಟರುವುವು. 

೧... ಪರಮಾತ್ಮನು ಜೀವನಿಗಿಂತಲೂ ಭಿನ್ನನೇ? 

೨. ಅಲ್ಲದೆ ಜೀವನು ಅಜ್ಞತ್ವವನ್ನು ಹಡೆದ ಪರಮಾತ್ಮನೇ? 

೩. ಜೀವನು ಉಪಾಧಿಯುಕ್ತನಾದ (with limitations}. 

ಪರಮಾತ್ಮನೇ? 
೪, ಅಥವಾ ಜೀವನು ಪರಮಾತ್ಮನ ಅಂಶಭೂತನೇ ? 


೧. ಭೇದಶ್ರುತಿ-- 

ವೈಶೇಷಿಕರು | ಪೃಥಗಾತ್ಮಾನಂ ಪ್ರೇರತಾರಂ ಚೆಮತ್ತಾ” 
ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕೃರೀತ್ಯಾ ಜೀವನಿಗಂತಲೂ ಪರಮಾತ್ಮನು ಭಿನ್ನನು 
ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


೨. ಅಭೇದಶ್ರುತಿ:-- 

ಶಾಂಕರ ಮತದಲ್ಲಿ *"ತತ್ವಮಸಿ'' ಎಂದರೆ "" ಪರಬ್ರಹ್ಮನೇ ನೀನು'' 
ಎಂದು ತರ್ಕಿಸಿ ಜೀವಪರಮಾತ್ಮರಿಗೆ ಅಭೇದವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 

೩. "" ಆ ಪರಬ್ರಹ್ಮೆನೇ ಮಾಯೆಯಿಂದ ಅಜ್ಞಾನಾವೃತನಾಗಿ 
ಜಿಕವನಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ'' ಎಂದು ಕೆಲವರೂ “ಆ ಪರಬ್ರಹ್ಮನೇ 
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ಪರಮಾರ್ಥವಾಗಿ ಉಪಾಧಿಯೊಡನೆ ಸೇರಿ (with limitations) 
ಜೀವನಂತೆ ತೋರುತ್ತಾನೆ'' ಎಂದು ಇನ್ನು ಕೆಲವರೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಸಿದ್ಧಾನ್ರ್ಯ : “ ತತ್ವಮಸಿ? ವಾಕ್ಯದ ಸತ್ಯಾರ್ಥವು:-- 

ಜೀವನು ಪರಮಾತ್ಮನಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾದವನು ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ಜೇದಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳು ಶಂಕೆಗೆ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲದಂತೆ ಇವೆ. ಅಭೇದಶ್ರುತಿಯು 
ಅನೇಕ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. "" ತತ್ವಮಸಿ'' ಎಂಬ 
ಶ್ರುತಿವಾಕೃವು "" ಶ್ಲೇತಕೇತು ವಿಗೆ ಅವನ ತಂದೆಯು ಉಪದೇಶಿ 
ಸಿದುದು, ಆ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಕರೂಪವಾದ ಜಗತ್ತನ್ನು ವಿವರಿಸಿ 
ಬ ಸಕ್ಷಕಬಹುಸ್ಯಾಂ'', «« ಅನೇನ ಜೀವೇನಾತ್ಮನಾನುಪ್ರ ವಿಶ್ಯನಾಮ 
ರೂಪೆ ಫದ್ಯಾಕರವಾಣಿ * ಎಂಬ ಶು ್ರ್ರತಿವಾಕ್ಯಗಳರೀತ್ಯಾ ಕಾರಣಸ್ಪರೂಪ 
ನಾದ ಬ್ರಹ್ಮನು ತನ್ನ ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದಲೇ ಕಾರ್ಯ (ಎಂದರೆ ಪ್ರಪಂಚ) ರೂಪ 
ವಾಗಿ ರ ನ್ನ ತತ್ವಮಸಿ'' ಎಂದರೆ ನೀನೂ ಅದರಲ್ಲಿ 
ಸೇರಿದವನು ಎಂಬ ಅರ್ಥದಿಂದ ಹೇಳಿದ ವಾಕ್ಯವಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
4 ತತ್ವಮಸಿ?” ಎಂಬ ಪದದಲ್ಲಿ ಜೀವಬ ಬ್ರಹ್ಮ್ಮೈಕ್ಯವನ್ನು ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ 
ವೆಂಬುಜೀ ತತ್ವವಿತ್ತುಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು. ಅಣು ಪ್ರಾಯನೂ 
ಅಲ್ಪಜ್ಞ ಸ್ಥಮೂ $3 ಜೀವನು ಯಾವ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಅನುಗ್ರ ಹ್‌ ಅನೇಕ 
ಜನ್ನಗಳೆನಂತರ ಮುಕ್ತನಾಗುವನೋ ಆ ಜೀವನೂ ಪರಬ್ರಹ್ಮನೂ ಒಂದೇ 
ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಅಸಮಂಜಸವು. 


ಮೂರನೆಯ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಸರ್ವಜ್ಞನಾದ ಪರಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಅಜ್ಞಾ ನಾದಿ 
ದೋಷಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಬೇಕಾಗುವುದು. ಇದು ಯುಕ್ತಿಸಮ್ಮತವೂ ಅಲ್ಲ 
ಮತ್ತು ಶ್ರುತಿಸಮ್ಮತವೂ ಅಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಮೂರು ತತ್ವಗಳಿಗಿಂತಲೂ 
ಬೇರೆಯಾಗಿ (೪) ಜೀವನು ಪರಮಾತ್ಮನ ಶರೀರ (ಎಂದರೆ ಅಂಶವು) 
ಎಂಬುದು ಸರ್ವಶ್ರುತಿ ಸಮ್ಮತವಾಗಿದೆ. ಇದಕ್ಕೆ “ ಯಸ್ಯಾತ್ಮಾಶರೀರಂ? 
(ಬೃ. ಉ. ೩-೭-೨೨) ಎಂದರೆ ಆತ್ಮವು ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಶರೀರವು ಎಂಬ 
ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯವು ಆಧಾರವು. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಪಕ್ಷವೇ ಸರ್ವಶ್ರೇಷ್ಠ ವಾದದ್ದು. 
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“ ಮಮ್ಮೆವಾಂಶೋ ಜೀವಲೋಕೇ ಜೀವಭೂತಃ ಸನಾತನಃ? 
(ಭೆ. ಗೀ. ೧೫-೭) ಎಂದರೆ ಜೀವರುಗಳೆಲ್ಲರೂ ನನ್ನ ಅಂಶವು ಎಂಬ 
ಸ್ಮೃತಿವಾಕ್ಯವೂ ಇದನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವುದು. ಸೂರ್ಯನಿಗೆ ಅವನೆ 
ಕರಣಗಳು ಹ್ಯಾಗೆ ಅಂಶವಾಗುವುವೋ ಹಾಗೆಯೇ ಜೀವರುಗಳು 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಅಂಶಗಳು. *ರಣಗಳಿಗೆ ದರ್ಪಣಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶದಿಂದ 
ನ್ಯೂನತೆಗಳುಂಟಾದರೆ ಅದು ಸೂರ್ಯನಿಗೆ ಹ್ಯಾಗೆ ತಗಲುವುದಿಲ್ಲವೋ 
ಹಾಗೆಯೇ ಜೀವನ ಪ್ರಕೃ ತಿಸಂಬಂಧೆದಿಂದ ಉಂಟಾಗುವ ಅಜಾ ಸನಾದಿ 
ಷೋಷಗಳು ಪರಬ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಸ್ಪರ್ತಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಗಣಕ ತಸ್ಯಾಗ್ನೇ | 
ರ್ಜ್ಯೋತ್ಸ್ಸಾ ವಿಸ್ತಾರಿಣೀಯಥಾ! ಪರಸ್ಥೆ ಸ್ಯಬ್ರ ಹ್ಮಣಶ್ಶತ್ತಿ | ಸ್ಪಫೇದಮಖಿಲಂ 
ಜಗತ್‌ | (ವಿ. ಪ್ರ - ೧-೨೨-೫೨) ಎಂದರೆ ಏಕದೇಶದಲ್ಲಿರುವ ಅಗ್ನಿಯು 
ಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಬೆಳಕನ್ನು ನಾನಾಮುಖದಲ್ಲಿ ಹರಡುವುದೋ 
ಹಾಗೆಯೇ ಪ್ರಳೃತ್ಯತೀತನಾದ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಶಕ್ತಿಯು ಜಗತ್ತಾಗಿ ವ್ಯಾಪಿ 
ಸುವುದು. ಈ ಸಮಸ್ತ ಜಗತ್ತೂ ವಿಷ್ಣುವಿನ ಶರೀರವು ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ಅಭೇದತರ್ಕದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಕೆಲವು ದೋಷಗಳು ಕಾಣುವುವು. ಆ 
ತಾರ್ಕಿಕರರೀತ್ಯಾ ಪರಬ್ರಹ್ಮನೇ ಅಜ್ಞಾನಾವರಣದಿಂದ ಜೀವನಾಗಿ 
ತೋರುವನು ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಸರ್ವಜ್ಞ ಜ್ಞಿನಾದ ಪರಮಾತ್ಮನಿಗೂ ಅಜ್ಜಾ ನೆ 
ವನ್ನು ಸ್ತರೂಪಾವರಣವನ್ನಾ ಗಿ ಕಲಿ ಿಸೆಜೇಕಾಗುವುದರಿಂದ ಅಭೇದೆ 
ಸಾಧೆಕಗಳಾದ ಕಾರಣಗಳೆಲ್ಲವೂ ನೋೋಷಯುಕ್ಕವಾಗಿ ಜನಿಸುವುವು. 
ಪರಬ್ರಹ್ಮನು ನಿರ್ದೋಷನೆಂದು ಹೇಳುವ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳಿಗೂ ನಿಕೋಧೆ 
ವಾಗುವುದು. 


ಭಾಸ್ಕರ ಮತದಲ್ಲಿ “ ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕೋಪಾದಿಯೊಡನೆ ಕೂಡಿದೆ 
ಪರಬ್ರಹ್ಮನಿಗೇ ಜೀವನೆಂದು ಹೆಸರು. ಅನಾದಿಯಾದ ಅದೃಷ್ಟದಿಂದೆ 
ಉಂಟಾಗುವ ಉಪಾಧಿಯೂ ಅನಾದಿಯಾದ್ದ ರಿಂದ ಆಯಾ ಅಂಗಗಳಲ್ಲುಂ 
ಹಾಗುವ ದೋಷಗಳು ಆ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಇತರ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಇದರಿಂದೆ ಪರೆಬ ಬ್ರಹ್ಮನು ನಿರ್ದುಷ್ಟನೆಂದು ಹೇಳುನ ಶು ುತಿವಾಕ್ಯ 
ಗಳಿಗೂ ವಿರೋಧವಿಲ್ಲ ಮತ್ತು ಸುಖದೆಃ ಖಾನುಭವಗಳನಿಯೊ ಪ ಪರಸ್ಪರ 
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ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ” ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಈ ದೃಷ್ಟಾಂತದಿಂದಲೂ 
ಪರಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಪ್ರತ್ಯೇಕಿಸಿ ತೆಗೆಯುವುದಕ್ಕಾಗುವುದಿಲ್ಲವಾದ್ದ 
ರಿಂದ ಅದೃಷ್ಟವೂ ಮತ್ತು ಉಪಾಧಿಯೂ ಬ್ರಹ್ಮಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ್ದರಿಂದ 
ದೋಷಗಳೂ ಬ್ರಹ್ಮಾಶ್ರಯಗಳೇ ಆಗುವುವು ಆದ್ದರಿಂದ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ 
ದೋಷವು ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ನಿವೃತ್ತ ವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಉಪಾಧಿಯುಕ್ತ ನಾದ 
ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಕಲ್ಪಿತಗಳಾದ ದೋಷಗಳೆಲ್ಲಾ ನಿಜವಾದ ಪರಬ್ರಹ್ಮೆನನ್ನೇ 
ಬಿಡದೆ ಆಶ್ರಯಿಸಿಬಿಡುವುವು. ಅದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಉಪಾಧಿಯು ಪರಬ್ರಹ್ಮ 
ನನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸುವಾಗ ಕೆಲವು ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಉಪಾಧಿಯ್ಕೂ ಕೆಲವು ಭಾಗ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಉಪಾಧಿಯಿಲ್ಲದೆಯೂ ಇರಬೇಕು. ಪರಬ್ರಹ್ಮನು ವಿಭುವಾದ್ದೆ 
ರಿಂದ ಅವನು ಚಲಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಉಪಾಧಿಯೇ ಆಯಾ ಭಾಗ 
ಗಳಿಗೆ ಓಡಾಡುತ್ತಿರಬೇಕು. ಅಖಂಡವಾದ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಉಪಾಧಿಯು. 
ಹೀಗೆ ತಿರುಗಾಡುತ್ತಿದ್ದರೆ ಉಪಾಧಿಯಿಲ್ಲದಿರುವ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಸಂಚರಿಸ. 
ಬೇಕಾಗುವುದು. ಆಗ ಉಪಾಧಿಯ್ಗ್ನಿ್ಲದ ಪ್ರದೇಶಗಳೂ ಉಪಾಧಿಯುಕ್ತ 
ವಾಗುವುವು. ಈ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಭೇದತರ್ಕವು ಸರ್ವನಿಧದಲ್ಲಿಯೂ 
ಅಸಮಂಜಸವು. 

ಪ್ರಾಣ ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯೆಗಳ ವಿಚಾರವು:-- 

ಈ “ಪ್ರಾಣ” ವೆಂಬುದು (೧) ಬರೀ ವಾಯುವ್ಯ, (೨) ವಾಯುವಿನ 
ಕ್ರಿ ಯಾವಿಶೇಷವೇ ಅಥವಾ (೩) ವಾಯುವಿಶೇಷವೇ ಎಂದು ಸಂಶಯ. 
“ಯೆಃ ಪ್ರಾಣಸ್ಸವಾಯುಳ” ಎಂದರೆ ಪ್ರಾಣವು ವಾಯುವೆಂದೇ ಅರ್ಥ 
ವಾಗುವುದರಿಂದ ವಾಯುವೇ ಪ್ರಾಣನು ಎಂದು ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ವಾಯುವಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಣವೆಂಬ ವ್ಯವಹಾರವಿಲ್ಲದ್ದರಿಂದಲೂ ಉಚ್ಛ್ಚ್ವಾಸ- 
ನಿಶ್ವಾಸಗಳನ್ನೇ ಪ್ರಾಣವೆಂಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದರಿಂದ 
“ ವಾಯುವಿನ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನೇ ಕೆಲವರು ಪ್ರಾಣವೆಂದೂ ಈ ರೀತಿ 
ಯಾವ ಪೂರ್ವಪಕ್ಷಗಳಿರುವುವು. 


ಆದರೆ “ ಏತಸ್ಮಾಜ್ವಾ ಯತೇ ಪ್ರಾಣೋ ಮನಸ್ಸರ್ಮೇನ್ನೀಯಾಣಿ 
ಚ!ಖಂವಾಯುಃ” (ಮುಂ. ಉ. ೨-೧-೩) ಎಂದರೆ ಪರಬ್ರಹ್ಮೆಫಿಂದೆ 


೪] ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ರರ್ಯ ಸಾರೆ ಲರ 


ಪ್ರಾಣ್ಕ ಮನಸ್ಸು, ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ವಾಯು ಇತ್ಯಾದಿಗಳುಂಬಾಗುತ್ತವೆ 
ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಪ್ರಾಣ ಮತ್ತು ವಾಯು ಇವು ಬೇರೆಬೇರೆ 
ಯಾದ್ದ ರಿಂದಲೇ ಈ ಎರಡು ಹೆಸರುಗಳನ್ನೂ ಬೇರೆಬೇರೆ ಹೇಳಿದೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಪ್ರಾಣವು ವಾಯುವಲ್ಲ. ಹಾಗಿದ್ದಿದ್ದರೆ "" ನಾರಾಯಣಾ 
ತ್ರಾಹೋಜಾಯತೆ” (ನಾರಾ. ಉ.) ಎಂದು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಣಕ್ಕೆ 
ಬೇರೆಯಾಗಿ ಉತ್ಪತ್ತಿಯನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಪ್ರಾಣನು 
ವಾಯುವಿನ ಕ್ರಿ ಯೆಯಲ್ಲವೆಂದು ಸಿದ್ದಿ ಸುವುದು. ಪ್ರಾಣವು ಉಚ್ಛ್ವಾಸ 
ನಿಶ್ವಾಸಗಳೊಡನೆ ಕೂಡಿದ ವಾಯುವಿಶೇಷವು ಎಂದು ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 


ಈ ಪ್ರಾಣವು ಜೀವನಂತೆ ಉತ್ಸತ್ತಿವಿನಾಶಗಳಿಲ್ಲದ ನಿತ್ಯವಸ್ತುವಲ್ಲ. 
ಇದು ಅಣುಸ್ತರೂಪವಾದದ್ದು. 
ಎ 
«ಪ್ರಾಣಮನೂತ್ಯ್ಮ್ರಾಮವ್ತಂ ಸರ್ವೇಪ್ರಾಣಾ ಅನೊತ್ಪಾ ಮಸ್ತಿ” 
(ಬೃ. ಉ. ೪-೪-೩) ಎಂದು ಮರಣಕಾಲದಲ್ಲಿ ಜೀವನಂತೆ ಶರೀರದಿಂದ 
ಉತ್ಪಾ _ನ್ತಿಯನ್ನು ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದಲ್ಕೂ ಇದು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ 
ವಾದ್ದರಿಂದಲೂ ಇದಕ್ಕೆ “ಅಣು? ಸ್ವರೂಪವು ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದು. 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ಅಣುಸ್ತರೂಪಗಳೆಂದು ಮೇಲಿನ ಪ್ರುತಿವಾಕ್ಯ 
ರೀತ್ಯಾ ಸಿದ್ದಿಸುವುದು- ಪ್ರಾಣವೇ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳಿಗೆ ಆಧಾರ 
ವಾದ್ದರಿಂದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ “ಪ್ರಾಣ” ಶಬ್ದದಿಂದ ಶ್ರುತಿಗಳಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಈ ಪ್ರಾಣವು ಐದು ವಿಧವಾದ ವ್ಯಾಪಾರೆಗಳುಳ್ಳದ್ದು. 
ವೃತ್ತಿ ಭೇದದಿಂದ ಒಂದೇಆದಪ್ರಾಣವು-ಪ್ರಾಣ, ಅಪಾನ, ವ್ಯಾನ, 
ಉದಾನ, ಸಮಾನ ಎಂಬ ಹೆಸರುಗಳಿಂದ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ಬೇರೆಬೇರೆ ಸ್ಥಾನ 
ಗಳಲ್ಲಿ ವೃತ್ತಿ ಭೇದದಿಂದ ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಚಕ್ಷುರಾದಿ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಂತೆ ಪ್ರಾಣನೂ ಜೀವನಿಗೆ ಒಂದು ಉಪಕರಣವು. 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳೆ ವಿಚಾರವು: 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಅಣುಸ್ವರೂಪಗಳು ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರಸಿದ್ಧ ವಾದದ್ದು. 
ಕೆಲವರು ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಏಳು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರ 


೫೪ ಶ್ರೀ" ಭಾಷ್ಯತಾಶ್ರಕ್ಯಸಾರ 


ರೀತ್ಯಾ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು. ಹೆಣ್ಣೊಂದು, ಐದು. ಜ್ಞಾನೇಂಡಿ;ಿಯಂಗಳರ್ಯ 
ಐಡು ಕರ್ಪೆೇಂದ್ರಿಯಗಳು ಮತ್ತು, ಮನಸ್ಸು. “ದಶೇನೇ ಪುರುಷಃ 
ಪ್ರಾಣಾಃ ಆಕ್ಮೈಕಾದಶ (ಬೃ, ಊ ೩-೯-೪) ಎಂದರೆ ಜೀವಥಿಕೆ 
ಹನ್ನೊ.ಂದು ಇಂದ್ರಿಯಗಳು. ಹತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸು. 
ಇಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಸದವು ಮನಸ್ಸನ್ನು ಜೋಡಿಸುತ್ತದೆ: 

“ಇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ದಶೈಕಂಚ....... > (ಭ.ಗೀ. ೧೩-೬) ಎಂಡು 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಹನ್ನೊಂದು ಎಂದು ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಿದೆ: 

ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯಗಳು ಐದು ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸು ಈ ಆರೂ ಶರೀರ 
ವಿರುವಾಗಲೂ ಜೀವನ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಇದ್ದು ಮರಣಕಾಲದಲ್ಲಿ. ಪ್ರಾಣ 
ನೊಡನೆ ಸೇರಿ ಜೀವನನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿಹೋಗುವುಪು: ಕರ್ಮೆಂದ್ರಿಯ 
ಗಳ್ಳೆದು ಮಾತ್ರ ಶರೀರದೊಡನೆಯೇ ನಶಿಸುವುವು. 





ಈ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೆಲ್ಲಾ ಪ್ರಾಣನಂತೆ ಜೀವನಿಗೆ ಉಪಕಕಣಗಳಾ 
ಗಿರುತ್ತವೆ. ಶ್ರುತಿಗಳಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು “ಪ್ರಾಣ” ಶಬ್ದದಿಂದ ಕತೆಯ 
ಲ್ಪಟ್ಟವೆ. ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ ನಏಿಕಾದಶೇಂದ್ರಿಯಗಳೂ- ಹ್ಯಾರೆ ನೋಷಂ 
ವುದು, ಕೇಳುವುದು, ಗಮನ ಇತ್ಯಾದಿ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ಮಾಡುವುವೋ 
ಹಾಗೆ ಪ್ರಾಣವು ಅಂತಹೆ ಕಾರ್ಯಗಳ್ಳಾವುವನ್ನೂ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ 
ಪ್ರಾಣನು ಜೀವನಿಗೆ ಹ್ಯಾಗೆ ಉಪಕರಣವಾಗುವುದು? ಎಂಬ ಅನುಮಾನ 
ವುಂಟಾಗಬಹುದು. ಪ್ರಾಣವು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆಲ್ಲಾ ಮುಖ್ಯಾಧಾರವು. 
ಪ್ರಾಣವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಯಾವ ಇಂದ್ರಿಯೆವೂ ಕೆಲಸಮಾಡಲಾರದು. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಜೀವನಿಗೆ ಪ್ರಾಣವು ಪ್ರಥಮೋಪಕರಣವು. 

“ಯಸ್ಮಿನ್ನು ತ್ಪಾ)ಂತೇ ಇದಂ ಶರಿ£ರಂ ಪಾಫಿಷ್ಠತರಮಿನದೃಶ್ಯತೇ? 
(ಛಾಂ. ಉ. ೫-೧-೭) ಎಂದರೆ, “ಯಾವನ ಪ್ರಾಣವೊಂದು ಶರೀರವನ್ನು 
ತ್ಯಜಿಸಿದರೆ ಶರೀರವು ವಿಕಾರವನ್ನು ಹೊಂದುವುದೋ?” ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯ 
ರೀತ್ಯಾ ಪ್ರಾಣವು ಮಾತ್ರ ಶರೀರೆದಲ್ಲಿಲ್ಲದಿಡ್ದರೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೆಲ್ಲಾ ನಶಿಸಿ 
ಹೋಗುವುವು. ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ನಶಿಸಿದರೂ ಪ್ರಾಣನು ಮಾತ್ರ ಸ್ವತಃ 
ಇರಬಲ್ಲದು. ಪ್ರಾಣನು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾದದ್ದ ಲ್ಲ. 


ಶ್ರಿ ೇಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ ೫೧ 


ಪರಬ್ರಹ್ಮ ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದ ಪ್ರಾಣಕ್ಕೆ ತನಗೆ ಅಧಿಷ್ಕಾತೃವಾದ 
ಜೀವನೊಷಷೆಯೂ ಮತ್ತು ಅಗ್ನ್ಯ್ಯಾದಿ ದೇವತೆಗಳಿಗೂ ಇಂದ್ರಿಯಾಧಿಷ್ಕಾ 









“ಅಗ್ನಿರ್ವಾಗ್ಬೂತ್ವಾ ಮುಖಂ ಪ್ರವಿಶತ್‌ ಆದಿತ್ಯ” ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿ 
ವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಅಗ್ವಿ ಸೂರ್ಯಾದಿ ದೇವತೆಗಳು ವಾಕ್‌ ಚಕ್ಷುರಾದಿ ಇಂದ್ರಿ 
ಯಾಧಿಷ್ಕಾತೃತ್ವಗಳನ್ನು ಭಗವತ್ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದ ಪಡೆದಿರುವರು. ಇವರಿಗೆ 
ಜೀವನೊಡನೆ ಸೇರಿ ಇಂದ್ರಿ ಯಾಧಿಷ್ಠಾ ನತ್ಚವಿದೆ. ಆದರೆ ಹೃಷೀಕೇಶ' 
ನಾಮಕನಾದ ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಇಂದ್ರಿ ಯಾಧಿಷ್ಠಾ ತೃವಾದ ಅಂತರ್ಯಾಮಿ 
ಯಾಗಿ ಈ ದೇವತೆಗಳಲ್ಲೂ ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲೂ ಇದ್ದು ಇವರಿಗೆಲ್ಲಾ 
ಧಾರಕನಾಗಿರುವನು. 


ಪ್ರುಪಂಚಿಸೃಷ್ಟಿ: 
ಪ್ರಪಂಚಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಮಸ್ಪಿಸೃಷ್ಟಿ ಮತ್ತು ವ್ಯಸ್ಟಿಸೃಷ್ಟಿ ಎಂದು 
ಎರೆಡು ವಿಧ. 


ಅಚಿತ್ತಾದ ಜಗತ್ತು ಮೊದಲು ಅಂದರೆ ಪ್ರಳಯಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅವಿಭಕ್ತ 
ತಮಸ್ವರೂಪದಿಂದ ಸರಬ್ರ ಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಲೀನವಾಗಿರುವುದು. ಭಗವಂತನ 
ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದ ಅದು“ವಿಭಕ್ತತಮಸ್ಸಾಗುವುದು. ಅದರಿಂದ ಪ್ರಕೃತಿಯೂ, 
ಪ್ರಕೃತಿಯಿಂದ ಮಹತ್‌ ಮತ್ತು ಮಹತ್ತಿನಿಂದ ಅಹೆಂಕಾರವೂ ಜನಿಸು 
ವುದು. ಈ ಅಹಂಕಾರವು ಸಾತ್ವಿಕ್ಕ ರಾಜಸ ಮತ್ತು ತಾಷುಸವೆಂದು 
ಮೂರು ವಿಧೆ. ಸಾತ್ವಿಕಅಹೆಂಕಾರದಿಂದ ಏಕಾದಕೇಂದ್ರಿಯೆಗಳು 
ಉಂಟಾಗುವುವು. ತಾಮಸಾಹಂಕಾರೆದಿಂದ ಪಂಚತನ್ಮಾತ್ರೆಗಳುಂಟಾಗು 
ವುನು. ರಾಜಸಾಹೆಂಕಾರವು ಈ ಎರಡಕ್ಕೂ ಸಹಾಯವಾಗಿರುವುದು. 
ಪಂಚತನ್ಮಾತ್ರೆಗಳಿಂದ ಸಂಚಭೂತಗಳುಂಟಬಾಗುವುವು. ಈ ಭೂತಗಳು 
ಒಂದೊಂದರಿಂದಲೇ ಕೆಲಸವಾಗಲಾರದು, ಆದುದರಿಂದ ಮಣ್ಣು, ನೀರು, 
ಕಲ್ಲು ಇವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ ಕಲೆಸಿ ಗೋಡೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟುವಂತೆ, ಪರಬ್ರಹ್ಮನು 


೫.೨ ಶ್ರೀಭಾವ್ಯ ತಾತ್ರರ್ಯಸಾರ 


ಈ ವಂಚಭೂತಗಳನ್ನು ಬೆರಸಿ ಅಂಡಸೃಷ್ಟಿ ಯನ್ನುಂಟುಮಾಡುವನು. 
ಆ ಅಂಡದಲ್ಲಿ ಚತುರ್ಮುಖನನ್ನು ಸೈಷ್ಟಿ ಸುವನು. ಇದುವರಿನಿಗೂ 
ಸಮಸ್ಪಿನೃಷ್ಟಿ. ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಭಗವಂತನಿಂದಲೇ ಸಾಕ್ಷಾತ್ತಾಗಿ 
ನಡೆಯುವುದು. 


ವೃಷ್ಟಿಸೃಷ್ಟ:-- 

ಪರಮಾತ್ಮನು ಚತುರ್ಮುಖನಿಗೆ ಅಂತರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿದ್ದು ಅವನಿಂದ 
ಮಾಡಿಸುವ ಸುರನರತಿರ್ಯಕ್‌ಸ್ಥಾವರವೆಂಬ ನಾಲ್ಕುವಿಧವಾದ ಸೃಷ್ಟಿಯು 
ವ್ಯಸ್ಟಿ ಸೃಷ್ಟಿಯು. ಇದು ಸದ್ವಾರಕನೃಷ್ಟಿ ಯೆಂದೂ ಹೇಳಲ್ಪಡುವುದು. 


ಮೂರನೇ ಪ್ರಕರಣವು 


ಹಿಂದಿನ ಎರಡು ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಇತರ ಪಕ್ಷ ನಿರನನಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಜಗದೇಕಕಾರಣನಾದ ಪರಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಚಿದಚಿಚ್ಛರೀರೆನನ್ನಾಗಿ ಸಿದ್ಧಾನ್ಷ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ನಿರೂಪಿಸಿ, ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಷೋಪಾಯವಾದ 
ಭಗವದುಪಾಸನದ ವಿಷಯವು ಹೇಳಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಭಗವದುಪಾನಸನೆಗೆ 
ವಿಷಯ ವೈರಾಗ್ಯವು ಮೊದಲು ಉಂಟಾಗಬೇಕು. ವೈರಾಗ್ಯ ಉಂಬಾಗ 
ಬೇಕಾದರೆ. ಮೊದಲು ಸಂಸಾರಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತಿಳಿಯಜಬೇಕಾದುದು 
ಅವಶ್ಯಕವು. 


ಸೂಕ್ಷ್ಮಶರೀರವುಃ-- 

ಜೀವನು ಶರೀರದ ಮರಣಾನಂತರ ಪುಣ್ಯ ಪಾಪಾನುಭವಾರ್ಧವಾಗಿ 
ಸ್ಪರ್ಗನರಕಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆಬೇರೆ ಶರೀರಗಳನ್ನು ಪರಿಗ್ರಹಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ಶರೀರೋತ್ಪತ್ತಿಗೆ ಮೊದಲು ಭೂತಸೂಕ್ಷ್ಮಗಳು ಜೀವನನ್ನು ಆವರಿಸೆ 
ಬೇಕು. ಈ ಭೂತಸೂಕ್ಷ ಗಳನ್ನು ಜೀವನು ತಾನು ತ್ಯಜಿಸುವ ಸ್ಥೂಲ 
ಶರೀರದಿಂದ ಗ್ರಹಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. 


ಶ್ರಿ (ಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರ ೫೩ 


* ತಮುತ್ತಾ ಸ್ರ )ಮನ್ಹಂ ಪಾ ಪ್ರಾಣೋನೂತ್ತಾ ತ್ವಾ ಮತಿ | ಪ್ರಾಣಮನೂ 
ತ್ವಾ )ಮನ್ಹಂ ಸರ್ವೇಪ್ರಾ ಣಾ ಅನೂತ್ಪಾ ಮನ್ತಿ” (ಬ್ರ. ಉ. ೪-೪-.೨) 
ಎಂದರೆ-ಜೀವನು ಶರೀರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಹೊರಡುವಾಗ ಹ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಾಣನೂ ಮತ್ತು ಆ ಪ್ರಾಣನ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯೆಗಳೂ ಹೊರಟು 
ಹೋಗುತ್ತವೆ ಎಂದು ಶ ಬ್ರ ತಿವಾಕ್ಯವಿರುವುದು. ಈ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೆಂಬುದೇ 
ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿ ಯಗಳಾಗಿ ಅಣುಸ್ವರೂಪಗಳಾದೆ ಶಬ್ದ, ಸ್ಪರ್ಶ, ರೊಪ, ರಸ್ಕ 
ಗಂಧೆಗಳು ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸು Ri 


“"ಮನಷ್ಟುಷ್ಕಾ ನೀಂದ್ರಿಯಾಣಿ ಪ್ರಕೃತಿಸ್ಥಾನಿಕರ್ಷತಿ? (ಭ. ಗೀ. 
೧೫-೭) ಎಂಬ 'ಗೀತಾವಾಸ್ಯಪ್ರಕಾರ ಮನಸಿ ನೊಡನೆ ಸೇರಿ ಜ್ಞಾನೇಂ 
ದ್ರಿಯಗಳು "ಆರು, ಕರ್ಮೆಂದ್ರಿಯಗಳ್ಳೆದೂ ಶರೀರದೊಡನೆಯೇ ಹುಟ್ಟ 
ಆ ಶರೀರದೊಡನೆಯೇ ನಶಿಸುವುವು. ಆ ಆರು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗಾಶ್ರಯವಾದ 
ಸೂಕ್ಷ್ಮದೇಹೆವೂ ಪ್ರಾಣನೊಡನೆ ಸೇರಿ ಹೊರಟುಹೋಗುತ್ತದೆ. ಇಂದ್ರಿ 
ಯಾಧಿಷ್ಕಾತೃದೇವತೆಗಳಾದ ಅಗ್ನಿಸೂರ್ಯಾದಿಗಳು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ದೇವತೆ 
ಗಳಾದ ಅಗ್ನಿ ಸೂರ್ಯಾದಿಗಳನ್ನು ಸೇರುತ್ತಾರೆ. ಆ ದೇವತೆಗಳು ಜೀವ 
ನನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ಸ್ವರ್ಗನರಕಾದಿಗಳಿಗೆ ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ. 


ಶರೀರಾವಸಾನಾನಂತೆರ ಸೂ್ಷ್ಮದೇಹವು ಆತ್ಮನೊಡನೆ ಪ್ರಯಾಣ 

ಶರೀರವನ್ನು. ತ್ಯಜಿಸಿದ ಜೀವನು ಪ್ರಾಣ, ಆರು ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳು ಮತ್ತು ಪಂಚಭೂತಸೂಕ್ಷ್ಮಗಳೊಡಕೆ ಹೊರಟುಬಿಡುವನು. ಈ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳು, ಪ್ರಾಣ ಮತ್ತು ಭೂತಸೂಕ್ಷ್ಮಗಳು ಜೀವನಿಗೆ ಸೂಕ್ಷ್ಮ 
ಅಥವಾ ಲಿಂಗಶರೀರವೆನಿಸುವುದು. 


ಪುಣ್ಯಶಾಲಿಯಾಗಿ ತತ್ಸಲವಾಗಿ ಸ್ವರ್ಗಸುಖನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾ 
ದರೆ ಧೂನಾದಿಮಾರ್ಗದಿಂದ ಪಿತೃ ಲೋಕವನ್ನು ಅತಿಕ್ರಮಿಸಿ ಚೆಂದ್ರ 
ಲೋಕವನ್ನು ಸೇರಿ ಅಲ್ಲಿ ಅಮೃತಮಯವಾದ ಶರೀರವನ್ನು ಹಡೆದು 
ಸ್ವರ್ಗಸುಖವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾನೆ. ಈ ಸ್ವರ್ಗಸುಖವೂ ಕೂಡ 


೫೪ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯಶಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ 


ಆನಂದಕರವಾಗಿ ಇದ್ದಾಗ್ಯೂ ಅಲ್ಲಿಯೂ ಆ ಜೀವನು ಅಲ್ಲಿ ವಾಸಮಾಡುತ್ತಿ 
ಕುವ ದೇವತೆಗಳಿಗೆ ಅಧೀನನಾಗಿ ಅವರ ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ ಇರೆಬೇಕಾಗುವುದು. 
ಶ್ರುತಿಯಲ್ಲಿ-""ತಂ ದೇವಾ ಭಕ್ಷಯಸ್ತ್ರಿ” (ಛಾಂ. ಉ. ೫-೧೦-೩,೪,೫, ೬) 
ಎಂದೆರೆ ದೇವತೆಗಳು ಅವನಿಂದ ಕೆಲಸಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಸಿಕೊಂಡು ತಾವು 
ಸುಖವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವರು ಎಂದೂ "* ಯಥಾಪಶುರೇವಂ ಸ ದೇವಾ 
ನಾಮಿತ್ಯನಾತ್ಮನಿದೋದೇವಾನಾಮುಪಕರಣತ್ವಂ? (ಬೃ. ಉ. ೧-೪-೧೦) 
ಎಂದರೆ--ಸ್ಪರ್ಗಲೋಕನನ್ನು ಸೇರಿದ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನಿಗಳಲ್ಲದ ಜೀವರನ್ನು 
ದೇವತೆಗಳು ಪಶುಗಳಂತೆ ತಮ್ಮ ಕೆಲಸಗಳಿಗಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಸ್ಪರ್ಗಲೋಕದಲ್ಲಿಯ್ಕೂ ಸುಖಾನುಭವ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನಿಯಲ್ಲದ ಜೀವನು ದೇವತೆಗಳ ಸೇವಾವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ 
ಇರಬೇಕಾಗುವುದು. ಈರೀತಿಯಾಗಿ ಅವನ ಪುಣ್ಯಕರ್ಮಗಳು ಸ್ವರ್ಗಾನು 
ಭವದಿಂದ ನಶಿಸಿದ ಒಡನೆಯೇ ಉಳಿದಿರುವ ಅನಾದಿಯಾದ ಕರ್ಮಶೇಷ 
ದೊಡನೆ ಭೂಲೋಕಕ್ಕೆ ತಿರುಗುವನು. 


ಪೆಂಜಾಗ್ಲಿನಿದೈ : 

ಛಾಂದೊಃಗ್ಯೋಪರಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ (ಛಾಂ. ಉ. ೫-೩ ರಿಂದ ೧೦) 
ವಿವರಿಸಿರುವ ಪಂಚಾಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಸಂಸಾರಾವೃತನಾದ ಜೀವನ 
ಸಂಚಾರವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಮೊದಲು ಸ್ಪರ್ಗಲೋಕವನ್ನು ಸೇರಿದ 
ಜೀವನು ಅಲ್ಲಿಯ ಸುಖಾನುಭವಾನಂತರ ಮೇಘೆಸ್ತರೂಪದಿಂದ ಮೇಘ 
ದಲ್ಲಿ ಸೇರುತ್ತಾನೆ. ಅಲ್ಲಿಂದ ಮಳೆಯ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಪಡೆದು ಮಳೆ 
ಯೊಡನೆ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಬೀಳುತ್ತಾನೆ. ಅಲ್ಲಿಂದ ಧಾನ್ಯಾದಿ ಅನ್ನಸ್ವರೂಪ 
ವಾದ ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಸೇರುತ್ತಾನೆ. ಈ ಧಾನ್ಯಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಅವನ ಪುನರ್ಜನ್ಮ 
ಕಾಲವು ಬರುವವರಿವಿಗೂ ಕಾದುಕೊಂಡಿರಬೀಕು. ಅನಂತರ ಅನ್ನಾದಿ 
ರೂಪದಿಂದ ಪುರುಷನ ಶರೀರವನ್ನು ಸೇರುತ್ತಾನೆ. ಅಲ್ಲಿಂದ “ರೇತಸ್‌” 
ಸ್ವರೂಪದಿಂದ ಪ್ರೀಗರ್ಭವನ್ನು ಸೇರುತ್ತಾನೆ. ಈ ಸ್ರ್ರೀಗರ್ಭದಲ್ಲಿ ಆಯಾ 
ಶರೀರಗಳನ್ನು ಪಡೆದು ನಾಮರೂಪಗಳೊಡನೆ ಜನಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯಕಾತ್ಸರುಸರ 8೫ 


ಚಂದ್ರಲೊಟಕದಿಕೆದ ಇಳಿದು ಮೇಘೈ, ಮೆಳೆ ಬೀಜ (ಅನ್ನ) 
ಕೇತಸ್ಸುಗಳಲ್ಲಿ ನೆಲೆಸಿರುವ ಜೀವನು ಆಯಾ. ಸ್ಥೂ ಲಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಹೆಡೆಯು 
ವುದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ್ನ ಸೂಸ್ಷ್ಮನೂಸದಿಂದಲೇ ಆಯಾ ಪದಾರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ 
ಅಡಗಿರುವನು. 

ಆ ಜೀವನ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಪುಣ್ಯ ಕರ್ಮಾನುಸಾರವಾಗಿ ಉತ್ತಮ 
ಸುರುಷ.ಅಥವಾ ಸ್ರ್ರೀಜನ್ಮಗಳನ್ನೋ ಅಧವಾ ಸಾಧಾರಣ ಅಥವಾ: ನ್‌ 
ಮನುಷ್ಯನಾಗಿಯೋ ಹುಟ್ಟುವನು. ಅವನ ಪಾಷವು ಇನ್ನೂ ಪ್ರಬಲ 
ವಾಗಿದ್ದರೆ ತಿರ್ಕಗ್ಯೋನಿಗಳಲ್ಲಿ ಜನಿಸುವನು. 

ಅತಿಪಾಪಿಷ್ಟನಾಗಿ ಸ್ಪರ್ಗಲೋಕವಾಸವೇ ಇಲ್ಲದೆ ನರಕಯಾತಫೆ 
ಯನ್ನೆೇ ಅನುಭವಿಸುವ ಜೀವನು ಚಂದ್ರಲೋಕಕ್ಕೆ ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅವನು ಯೆಮಲೋಕವನ್ನು ಸೇರಿ ಅಲ್ಲಿ ರೌರವಾದಿ ಸಪ್ತನರಕಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಾತನೆಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವನು. ಇಂಥಾ ಪಾಪಿಷ್ಠ ಜೀವರಿಗೆ 
ಪಂಚಾಗ್ತಿ ವಿದ್ಯೆಯ ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಪುನರಾಗಮನವಿಲ್ಲ. ಅವರು ಮೇಘ 
ದಲ್ಲಿ ಸೇರಿ ಮಳೆಯೊಡನೆ ಭೂಮಿಗೆ ಬಿದ್ದು ಸೊಳ್ಳೆ, ಸಗಣಿಹುಳು 


ಇತ್ಯಾದಿ ಸ್ತ್ರೀಗರ್ಭಪ್ರವೇಶವಿಲ್ಲದೆ ಉತ್ಪನ್ನ ವಾಗುವ ಕ್ರಿಮಿಕೀಟಾದಿಗಳಾಗಿ 
ಹುಟ್ಟುವರು. 


ಸ್ವಷ್ಟೆನಿಚಾರವು :--- 

ಬದ್ಧಜೀವನಿಗೆ ಇಹೆಲೋಕದಲ್ಲಿ ಜಾಗ್ರತ್‌, ಸ್ವಷ್ಟ ಸುಷುಪ್ತಿ, 
ಮೂರ್ಥಾ, ಮರಣಗಳೆಂಬ ಐದು ಅವಸ್ಥೆ ಗಳಿರುವುವು. 

ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಜೀವನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಎಚ್ಚರವಾಗಿದ್ದು ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಿಂದ ಆಯಾ ಕೆಲಸಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿರುವಾಗ ಜಾಗ್ರ ದವಸ್ಥೆ ಯೆನ್ಸಿಸು 
ವುದು. ಸುಷುಪ್ರಿಯೆಂದರೆ ಮೈಮರೆತುಮಾಡುವ ನಿದ್ರೆ. ಈ ಅವಸ್ಥೆ 
ಯಲ್ಲಿ: “ಉಳ್ವಾಸನಶ್ರಾ ಸಾದಿಯಾದ ಪ್ರಾಣವಾಯುವಿನ ವ್ಯಾಪಾರವು ವಿನಾ 
ಜೀಹೆದ ಸಕಲೇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ಸಂಪೂರ್ಣ ವಿಶ್ರಾ ಂತಿಸುಖವೆನ್ನು ಅನುಭಪಿ 
ಸತ್ತಿರುವುವು. 'ಇಸೆರಡೆವಸ್ಥೆಗಳ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಸ್ಫಪ್ನಾಷಸ್ಥೆಯು ಬರುವುದು. 
ಈ.ಅವಸ್ಥೆ ಯನ್ನು ಇಸಂಘ್ಯೆ'' ಎಂಡೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


೫೬ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ 


ಸ್ವನ್ನದಲ್ಲಿ ಜೀವನು ವ್ಯಾಪಾರಯುಕ್ತನಾಗಿದ್ದು ರಥ ಗಜ್ಕ 
ತುರಗಾದಿಗಳನ್ನು ನೋಡಿ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾನೆ. ಈ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು 
ಜೀವನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಾನೆಯೋ ಅಧವಾ ವರಮಾತ್ಮನಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಸಲ್ಪಡು 
ತ್ರವೆಯೋ? ಎಂದು ಸಂಶಯ. 


4 ನತತ್ರರಥಾನರಥಯೋಗಾನಪನ್ಸಾನೋ ಭವನ್ಮ್ಯಥರರ್ಥಾ ರಥ 
ಯೋರ್ಗಾ ನಥಸ್ಸೃೃ ಜತ? (ಬೃ. ಉ. ೪-೩-೧೦) “....ಸಹಿಕರ್ತಾ” 
ಎಂದರೆ ಜೀವನು ಸ್ವಷ್ಟದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ರಥಾದಿ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ 
ತಾನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವೆಂದು ಪೂರ್ವ 
ಪಕ್ಷದವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


೬ ಯ ವಿಷು ಸುಪ್ತೇಷು ಜಾಗರ್ತಿ ಕಾಮಂ ಕಾಮಂ ಪುರುಷೋ 
ನಿರ್ಮಿಮಾಣಃ” (ಕಥ. ಉ. ೫-೮) ಎಂದರೆ ಜೀವನು ತನಗೆ ಇಚ್ಛಾ 
ವಿಷಯಗಳಾದ ಪಶುಪುತ್ರ ದಾರಾದಿಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಹೇಳಿರು 


ವುದರಿಂದ ಜೀವನೇ ನ್ವಷ್ಟಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಸೈಷ್ಟಿಸುತ್ತಾನೆ ಎಂದೂ 
ಪೂರ್ವವಕ್ಷವು. 
ಸಿದ್ಧಾನ್ರಃ-- 


ಆದರೆ “ ಯ ಏಷು ಸುಪ್ರೇಷು ಜಾಗರ್ತಿ” ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ 
«« ಮಲಗಿರುವವನಲ್ಲಿ ಯಾವನು ಎಚ್ಚರವಾಗಿರುವನೋ? ಎಂದು 
ಅರ್ಥವು. ಇದು ಪರಮಪುರುಷನೇ ಎಂದು ಅರ್ಧವಾಗುವುದು.""ಕಾಮಂ 
ಕಾಮಂ” ಎಂದರೆ ಸಂಕಲ್ಪಮಾತ್ರದಿಂದ ಎಂದು ಅರ್ಥವು. ಪಶುಪುತ್ರಾದಿ 
ಗಳಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಪರಮಪುರುಷನೇ ಸ್ವಪ್ನ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ತನ್ನ 
ಸಂಕಲ್ಪಮಾತ್ರದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಅರ್ಧನು. 

“ ಮಾಯಾಮಾತ್ರಂತು ಕಾರ್ಮ್ಸೇನಾನಭಿವ್ಯಕ್ತಸ್ವರೂಪಾತ್‌? 
(ಶಾ. ಮಾ. ೩-೨-೩) ಎಂದರೆ ಜೀವನ ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪತ್ವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳು 
ಸಂಸಾರಜಿಸೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರ ಕಾತಿಸಲಾರೆದಾದ್ದರಿಂದ (ಆ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಸಂಸಾರ 
ಜಿಸೆಯಲ್ಲಿ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ) ಆಶ್ಚರ್ಯಸ್ವರೂಪಗಳಾದ ಸ್ವಷ್ಟ 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ರ ರೃಸಾ ೫೭ 


ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲಾ ಪರಮಪುರುಷನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸುವನು ಎಂದು ಅರ್ಥವು. 
ಸ್ವಪ್ನ ವದಾರ್ಧಗಳು ಆಶ್ಚರ್ಯಸ್ವರೂವಗಳಾಗಿಯ್ಕೂ ಆ ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೆ 
ಮಾತ್ರ ಕಾಣುವವುಗಳಾಗಿಯ್ಕೂ ಒಂದಾದಮೇಲೆ ಒಂದು ಬಂದು ಅದೃಶ್ಯ 
ವಾಗುತ್ತಿರುವುದರಿಂದಲ್ಕೂ ಇದನ್ನು «« ಮಾಯಾಮಾತ್ರಂತು'' ಎಂದು 
ಹೇಳಿದೆ. ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪನಾದ ಪರಮಪುರುಷನೇ ತನ್ನ ಇಚ್ಛಾಮಾತ್ರ 
"ಬಿಂದ ಈ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸ್ಕಿ ಮಾಯಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. 


ಈ ವಿಧವಾದ ಸ್ವಷ್ಟವು ನಿಜವು. ಇಂದ್ರ ಜಾಲವಿದ್ಯೆಯಲ್ಲಿ “ಮಾಯಾ 
ಮಾತ್ರಂ” ಎಂಬ ಪದವು ಆಶ್ಚರ್ಯತ್ತವನ್ನು ಸೂಚಿಸುವುದೇ ವಿನಾ ಸ್ವಷ್ಟವು 
ಅಸತ್ಯವಾಗಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರ ಜಾಲವಾಗಲಿ ಅಲ್ಲ. ಆತ್ಮನಿಗೆ ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪ 
ಶಕ್ತಿಯ್ಕು ಶುದ್ಧಾತ್ಮಸ್ಪರೂಪದ ಸಹಜಗುಣವಾಗಿದ್ದರೂ ಸಂಸಾರದೆಸೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಅದು ಶಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದೆ ಒಳಗೇ ಅಡಗಿರುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಸ್ವಪ್ನ 
ಪದಾರ್ಧಗಳೆಲ್ಲವೂ ಪರಮಪುರುಷನಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿ ಸಲ್ಪಡುವುವು ಎಂದು 
ಸಿದ್ದಾನ್ರವು. ಪರಮಾತ್ಮನ ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದಲೇ ಬದ್ಧ ಜೀವನಿಗೆ ಸತ್ಯ 
ಸಂಕಲ್ಪತ್ವಾದಿತಕ್ತಿಗಳು ತಿರೋಹಿತಗಳಾಗಿರುವುವು. ಇದೂ ಜೀವನ 
ಕರ್ಮಾನುಗುಣವಾಗಿ ಆಗುವುದು. ಪ್ರಳಯಕಾಲದಲ್ಲಿಯೂ ಜೀವನು 
ಭೂತಸೂಕ್ಷಾ ನ್ನ )ತನಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಭಗವತ್ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದ ಆಗಲೂ, 
ಜಾ ನಶಕ್ತಾ ಗಳು ಜೀವನಿಗೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 


ಈ ವಿಧವಾದ ಸ್ಪಪ್ನಗಳೂ ಶುಭಾಶುಭಸೂಚಕಗಳೆಂದು ಸ್ವಷ್ಟ 
ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ಹೇಳುತಾ. 


« ಯೆದಾಕರ್ಮನು ಕಾಮ್ಯೇಷು ಪ್ರಿಯಂ ಸ್ವಷ್ಟೇಷುಪಶ್ಯತಿ 
ಸಮೃದ್ಧಿಂ ತತ್ರ ಜಾನೀಯಾತ್ರರ್ಸ್ಮಿ ಸ್ವಪ್ನನಿದರ್ಶನೇ....... ಅಥನ್ವಷ್ಟೇ 
ಪುರುಷಂ ಕೃಷ್ಣಂ 'ಕೃಷ್ಣದನ್ತಂ ಪಶ್ಯತಿ ಸಏನಂಹನ್ತೀತ್ಯಾದೇಶ್ವ ” 
ಕೈಛಾಂ. ಉ. ೫-೨-೯) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಕಾಮ್ಯ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರವೇಶಿಸಿರುವವನಿಗೆ ಸ್ವಪ್ನದಲ್ಲಿ ಸ್ತ್ರೀಯನ್ನು ಕಂಡರೆ ಶುಭವೂ ಕರೀ 
ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಕಂಡರೆ ಅಶುಭವೂ ಉಂಟಾಗುವುದೆಂದು ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ. 


೫೮ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ರರ್ಯಸಾರ 
ಸುಷುಸ್ತ್ವ್ಯವಸ್ಥೆಯು :- 

"« ತದ್ಯತ್ರೈತತ್ಸುಪ್ತಃ ಸಮಸ್ತಸ್ಸಂಪನ್ಮಃ, ಸ್ವಷ್ಟಂ ನ ವಿಜಾನಾತಿ 
ಆಸುತದಾ ನಾಡೀಷು ಸುಪ್ತೋ ಭವತಿ” (ಛಾಂ.ಉ. ೮-೬-೩) ಎಂದರೆ- 
ಜೀವನು ಸ್ವಷ್ನಾದಿಗಳಿಲ್ಲದೆ ಸುಖವಾಗಿ ಗಾಢನಿದ್ರೆಯನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ 
ಅಡಕ್ಕೆ ಸುಷುಪ್ರ್ಯವಸ್ಥೆ ಯೆಂದು ಹೆಸರು. ಈ ಅವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿ ಜೀವನು 
ನಾಡಿಯಲ್ಲಿ ಸುಖವಾಗಿ ನಿದ್ರಿಸುತ್ತಿರುವನು ಎಂದು ಅರ್ಥವು. " ಅಥ 
ಯದಾ ಸುಷುಪ್ರೋಭವತಿ ಯದಾ ನಕಸ್ಯಚ ನನೇದ ಹಿತಾನಾಮ 
ನಾಡ್ಯೋ ದ್ವಾಸಪ್ತತಿ ಸಹಸ್ರಾಣಿ ಹೃದಯಾತ್ಪುರೀತತಮಭಿ ಪ್ರಕಿಷ್ಠಕ್ರೇ 
ತಾಭಿಃ ಪ್ರತ್ಯವಸ್ಥ ಪ್ಯಪುರೀತತಿಶೇತ'' (ಬೃ. ಉ.೨-೧-೯) ಎಂದರೆ-- 
ಜೀವನು ಸುಷುಪ್ತಿ ದಿಸೆಯಲ್ಲಿ ಹೃದಯದಿಂದ ಹೊರಟು ವ್ಯಾಪಿಸಿರುವ 
ಎಪ್ಪತ್ತೆರಡುಸಾವಿರ ನಾಡಿಗಳಲ್ಲಿ ""ಪುರೀತತ್‌'' ಎಂಬ ಸುಮಮ್ಮಾ ನಾಡಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಸುಖವಾಗಿ ನಿದ್ರಿಸುವನು ಎಂದು ಅರ್ಥವು. 


ಸ ಯತ್ರೈ (ತತ್ಪುರುಷಸ್ಪಪಿತಿನಾಮಸತಾಸೋಮ್ಯ ತದಾಸಂಪನ್ನೋ 
ಭವತಿ” (ಛಾಂ. ಉ. ೬-೮-೧) ಎಂದರೆ ಜೀವನು ಸುಷುಪ್ರ್ಯವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿ 
ಪರಮಪುರುಷನಲ್ಲಿ ಸೇರಿರುವನು. ಆಗ ಸುಖನಿದ್ರೆಯನ್ನು ಅನುಭಸುವನು 
ಎಂದು ಅರ್ಥ. 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿರುವ ಮೂರು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳೂ ಸೇರಿ ಜೀವನ 
ಸುಷುಪ್ತ ಕಿನಸ್ಥೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುವುವು. ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಜೀವನು 
ಸುಷುಪ್ರ್ಯವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿ ನಾಡಿಯಲ್ಲಿ ನಿದ್ರಿಸುವನು, ಪುರೀತತ್‌ ಎಂಬ ನಾಡಿ 
ಯಲ್ಲಿ ನಿದ್ರಿಸುವನು; ಮತ್ತು ವರಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ನೇರಿ ಸುಖವಾಗಿ ನಿದ್ರಿ 
ಸುವನು ಎಂದು ಮೂರು ಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸುವಂತಿದೆ. ಇದರಿಂದ 
ಜೀವನು ಸುಷುಪ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಮೂರು ಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಅರ್ಥ 
ವಲ್ಲ ಇವು ಮೂರನ್ನೂ ಸೇರಿಸಿದರೆ ಒಂದೇ ಒಂದು ಸ್ಥಾನವು ನಿರ್ದೇಶ 
ವಾಗುವುದು. ಜೀವನು ಸುಷುಪ್ತ ಕ್ರಿವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿ ನಾಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ 
«« ಫುರೀತತ್‌* ಎಂಬ ನಾಡಿಯಲ್ಲಿ ಪರಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಲಯಿಸಿ ಸುಖನಿದ್ರೆ 
ಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವನು, ಇದೇ ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. *« ಪ್ರಾಸಾದ ಖಟ್ವಾ 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ ೫೯ 


ಪರ್ಯಂಕ” ನ್ಯಾಯದಂತೆ ನಾಡಿಗಳ ಕೊಠಡಿಯಾಗಿಯ್ಕೂ ಪುರೀತತ್‌ 
ನಾಡಿಯೇ ಮಂಚನಾಗಿಯೂ, ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಪರ್ಯಂಕ ಎಂದರೆ ಮೆತ್ತೆ 
ಯಾಗಿಯ್ಕೂ ಮೂರು ಹೆಸರುಗಳೂ ಒಂದೇ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ನಿರ್ದೇಶಿಸುವುವು. 


ಆದರೆ ಸುಷುಪ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಜೀವನು ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ಲಯಿಸಿದ್ದೇ ಆದರೆ 
ಆ ಲಯನೇ ಮೋಕ್ಷಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗಿ ಯಾತಕ್ಕೆ ಆಗಬಾರದು ಎಂದು 
ಕೆಲವರು ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡಬಹುದು. ಆದರೆ ಮೋಕ್ಷವು ಆ ರೀತಿಯುಂಟಾಗು 
ವುದಿಲ್ಲ ಅವನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾದ ಕರ್ಮವು ಇನ್ನೂ ಇರುವುದರಿಂದ. 
ಸುಷುಪ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಷವುಂಟಾಗಲಾರದು. ಮೊದಲು ಗಾಡಢನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ 
ಮಲಗಿದ್ದವನು ತಾನೇ ನಿದ್ರಾಸುಖವನ್ನು ಆನುಭವಿಸಿ ಎದ್ದವನು ಎಂಬ. 
ಜ್ಞಾನವಿರುವುದರಿಂದ ಸುಷುಪ್ತಿಯು ಮುಕ್ತಿಯಲ್ಲ. ಶ್ರುತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಕೂಡ 
6 ತಇಹವ್ಯಾಭ್ರೋವಾ ಸಿಂಹೋವಾ ವೃಕೋವಾ ಯದ್ಯಧ್ಭವನ್ತಿ ತಥಾ 
ಭವನ್ತಿ” (ಛಾಂ. ಉ ೬-೧೦-೨) ಎಂದರೆ ಗಾಢನಿದ್ರಾ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಿದ್ರೆ 
ಹೋದ ಹುಲ್ಕಿ ಸಿಂಹ, ತೋಳ, ಇತ್ಯಾದಿ ಯಾರೇ ಆಗಲಿ ಅನನೇ 
ಎಚ್ಚೆತ್ತು ವಿಳುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ಮೂರ್ಛಾವಸ್ಥೆ ತ 

ಜಾಗ್ರತ್‌, ಸ್ವಪ್ನ, ಸುಷುಪ್ತಿಗಳಲ್ಲದೆ ಮೂರ್ಛಾವಸ್ಥೆ ಎಂಬ. 
ಮತ್ತೊಂದು ಅವಸ್ನೆಯೂ ಜೀವನಿಗೆ ಆಗಾಗ ಬರುವುದುಂಟು. 
ಮೂರ್ಛೆಯು ಪ್ರತಿದಿನವೂ ಮನುಷ್ಯನು ಹೊಂದುವ ಸ್ವಪ್ನ ಸುಷುಪ್ರ್ಯಾದಿ 
ನಿದ್ರಾವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲ. ಉಸಿರಾಡುವುದರಿಂದಲೂ ಮಣರ್ಫ್ಛೆಯು ತಿಳಿದ 
ಮೇಲೆ ಪ್ರಜ್ಞೆಯುಂಟಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನು ಏಳುವುದರಿಂದಲೂ ಇದು ಮರಣ 
ವಲ್ಲ. ಮೂರ್ಛೆಯಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯ ವ್ಯಾಪಾರಗಳ್ಳಾವುವೂ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಯಾವುದೋ ರೋಗಾದಿಗಳಿಂದಾರಲ್ವಿ ಪೆಟ್ಟು ತಗಲುವುದರಿಂದಾಗಲಿ 
ಮೂರ್ಛಾವಸ್ಥೆ ಯುಂಟಾಗುವುದು. ಮೂರ್ಛಾವಸ್ಥೆಯು ಆರ್ಧ ಮರಣಾ 
ವಸ್ಥೆ ಯೆಂದು ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 


ಉಪಾಸನ ವಿಷಯವು: 
ಜೀವನ ಸಂಸಾರ ಸ್ವರೂಪವನ್ನೂ ಮತ್ತು ಅವನ ವಿವಿಧ ಅವಸ್ಥೆ 


೬೦ ಶ್ರೀ ಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸ ರ್ಯಸಾರ 


ಗಳನ್ನೂ ನಿವರಿಸಿದನಂತರ ಮೋಕೋ್ಷೋಪಾಯವಾದೆ ಉಪಾಸನ ದ 
ಎ ನಾಥ ನೇ ಉಪಾಸನದ ಲಕ್ಷಣವನ್ನು ತಿಳಿಯ 


ಆ! ಅನೇಕ ವಿಧವಾಗಿರುವುವು. ಮೋಕ್ಷಸಾಧನಗಳಾದ 
ಜೂ ಈ ಉಪಾಸ್ಯಸ್ವರೂಪವಾದ ದೈವವು ಒಂದು ಮೊದಲು ಇರ 
ಬೇಕು. ಆ ದೈವದ ಸ್ವರೂವರೂಪಗುಣಾದಿಗಳ ಭಾವನೆಯು ಮನಸ್ಸಿಗೆ 
ಮನದಟ್ಟಾ ಗಬೇಕು.. ಉಪಾಸನಾಕ್ರಮವನ್ನೂ ನಂತರ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕು. ಉಪಾಸನೆಗೆ ಅತ್ಯವಶ್ಯಕವಾದ ಶಮದಮಾದಿ ಗುಣಗಳನ್ನು 
ಸಂಪಾದಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಇವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡ 
ಮೇಲೆಯೇ ಉಪಾನವಾಕ್ರ ಮವು ಸರಿಯಾಗುವುದು; ಮತ್ತು ಆ ಉಪಾಸನ 
ದಿಂದ ಪಿ ಬ್ರೀತನಾದ ಭಗವಂತನು ಫಲವ್ರ ದನಾಗಿಯೂ ಗತಃ 


ಉಪಾಸ್ಕನಾದ ಭಗವತ್ಸ್ಪರೂಪ ಗುಣಾದಿಗಳು:-- 

ಪರಮಪುರುಷನಿಗೆ ನಿಖಿಲಹೇಯಸ್ರತ್ಯನೀಕತ್ವ-(ಎಂದರೆ ಸಮಸ್ತ 
ದೋಷರಾಹಿತ್ಯತ್ವ) ಮತ್ತು ಅನಂತಕಲ್ಯಾಣಗುಣತ್ವ (ಎಂದರೆ ಸಮಸ್ತ 
ಸದ್ಗುಣಗಳಿಗೂ ನಿಧಿಯಂತೆ ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತುಂಬಲ್ಬಟ್ಟಿವನು) ಎಂಬ 
ಮುಖ್ಯವಾದ ಎರಡು ಸ್ವರೂವನಿರೂಪಕ, ಗುಣಗಳಿವೆ. ಈ ಎರಡು 
ಗುಣಗಳೂ ವರಬ್ರಹ್ಮನ ಸ್ಹರೂಪನಿರೂಪಕವಾದ ಉಭಯಲಿಂಗ'' 
(ಎಂದರೆ ಚಿಹ್ನೆ)ಗಳಂದು ಹೇಳಲ್ಸಡುವುವು. 

ನಿಖಿಲಹೇಯಪ್ರತ್ಯನೀಕತ್ವವೆಂದರೆ. ಸೂರ್ಯನು ಬಂದ ಕಡೆಯ 
ಲ್ಹೆಲ್ಲಾ ಹ್ಯಾಗೆ ಕತ್ತಲೆಯು ಇರಲಾರದೆ ಓಡಿಹೋಗುವುದೋ ಹಾಗೆಯೇ 
ಈ ಪರಮಾತ್ಮನ ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದಲೇ ದೋಷಗಳು ತೊಲಗಿಹೋಗುವುವು. 
ಇದರಿಂದ ಪರಮಪುರುಷನಲ್ಲಿ ಯಾವ ವಿಧವಾದ ದೋಷಗಳೂ ಇರ 
ಲಾರವು ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾದ್ದೇ ಇಲ್ಲ. 


"" ಅಪಹೆತಪಾಪ್ಮಾ ವಿಜರೋ ವಿಮೃತ್ಯುರ್ನಿಕೋಕೋಣವಿಜಿಘು 
ತ್ಸೋಆಪಿಪಾಸಸ್ಸತ್ಯಕಾಮಸ್ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪ8'' (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೧-೫) 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರೈ ಸಾರ ೬೧ 


ಎಂದರೆ ಪರಬ್ರಹ್ಮನು ಪಾಪ, ಜರೆ ಮೃತ್ಯು, ಶೋಕ, ಇತ್ಯಾದಿ ಸಮಸ್ತ 
ವಿಧವಾದ ದೋಷರಹಿತನ್ಕು ಸತ್ಯ ಕಾಮನು, ಮತ್ತು ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪನು. 


“ಸತ್ಯಂ ಜ್ಞಾನಮನನ್ರಂಬ್ರಹ್ಮ,...ಆನಂದೋಬ್ರಹ್ಮೆ'' (ತೈ. ಉ. 
೨-೧-೧) ಎಂದರೆ-_ಪರಬ್ರ ಹ್ಮನು ಸತ್ಯಸ್ವರೂಪನು, ಜ್ಞಾನಸ್ವರೂಸನು, 
ಸರ್ವಾಂತರ್ಯಾಮಿಯ್ಕು ಆನಂದಮಯನು. 


“ ಸಮಸ್ತ ಕಲ್ಯಾಣಗುಣಾತ್ಮಕ್ಕೋಸೌ | ಸ್ವಶಕ್ತಿಲೇಶಾದ್ಧೃತ 
ಭೂತಸ(ವ)ರ್ಗಃ ॥ ತೇಜೋಬಲೈಶ್ಚರ್ಯ ಮಹಾವಬೋಧ ಸುವೀರ್ಯ 
ಶಕ್ತ್ಯಾದಿ ಗುಣೆ,ಕರಾಶಿಃ ॥ ಪರಃಪರಾಣಾಂ ಸಕಲಾನಯತ್ರ | ಕ್ಲೇಶಾ 
ದೆಯಸ್ಸನ್ತಿ ಪರಾವರೇಶೇ ||” (ನಿ. ಪು. ೬-೫-೮೪-೮೫) ಎಂದರೆ 
ಪರಬ್ರಹ್ಮನು ಸಮಸ್ತ ಕಲ್ಯಾಣಗುಣಪರಿಪೂರ್ಣನೂ, ಸ್ವಶಕ್ತಿಲೇಶಮಾತ್ರ 
ದಿಂದ ಸಮಸ್ತ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡಗಳನ್ನೂ ಧರಿಸಿರುವವನಾಗಿಯೂ, ಜ್ಞಾನ, 
ತೇಜಸ್ಸು, ಬಲ್ಲ ಐಶ್ವರ್ಯ, ವೀರ್ಯ, ಶಕ್ರ್ಯಾದಿ ಗುಣನಿಧಿಸ್ವರೂಪನಾಗಿಯೂ 
ದೇವತೆಗಳಿಗೂ ದೈನವಾಗಿಯೂ ಜೀವರ ಕ್ಲೇಶವನ್ನು ನಿವಾರಿಸುವವ 
ನಾಗಿಯೂ ಇರುವನು. 

` ದ್ವಾಸುಪರ್ಣಾನಯು ಜಾಸಖಾಯಾ ಸಮಾನಂ ವೃಕ್ಷಂ ಪರಿಷಸ್ವ 
ಜಾತೇ | ತಯೋರನ್ಯಃ ಪಿಫ್ಸಿಲಂಸ್ಟಾದ್ವತ್ತಿ ಅನಶ್ಚನ್ನನ್ಯೋ ಅಭಿಚಾಕ 
ಶೀತಿ (ಮುಂ. ಉ. ೩-೧-೧) ಎಂದರೆ (ಶರೀರದಲ್ಲಿ) ಎರಡು ಪಕ್ಷಿಗಳು 
(ಜೀವಾತ್ಮ- ಸರಮಾತ್ಮರು) ಯಾವಾಗಲೂ ಕುಳಿತಿರುತ್ತವೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ಎಂದರೆ (ಜೀವಾತ್ಮನು) ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು ಭುಜಿಸುತ್ತದೆ. 
ಮತ್ತೊಂದು ಅದನ್ನು ತಿನ್ನದೆ ಪ್ರಕಾಶಮಾನವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಸರಬ್ರಹ್ಮೆನಿಗೆ ತನ್ನ ಅಂತರ್ಯಾಮಿತ್ವ 
ದಿಂದ ದೋಷಗಳು ಅಂಟಿದಿರುವುದಲ್ಲಡೆ ತಾನು ದೋಷರಹಿತನಾಗಿಯ್ಕೂ 


ಪರಿಶುದ್ದನಾಗಿಯೂ ಮತ್ತು ಜೀವಾತ್ಮರುಗಳೆ ದೋಷಗಳನ್ನು ವರಿಹಾರ 


ಮಾಡುವವನಾಗಿಯೂ ಸಮಸ್ತ ಕಲ್ಯಾಣಗುಣನಿಧಿಯಾಗಿಯೂ 
ಇರುವನು. 


೬.೨ ಶ್ರೀೀಭಾಷ್ಯ ಶಾಶ್ರರ್ಯಸಾಕ 


ಪರೆಬ ಹೈನು ಜೀವರಂತೆ ಕರ್ಮವಶ್ಯನಲ್ಲದ್ದ ರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಪ್ರಾಕೃತ 
ಶರೀರೆನಿಲ್ಲ. ಉಪಾಸಕರೆ ಅನುಕೂಲಗಳಿಗಾಗ ಸರಬ್ರಹ್ಮನು ಅನೇಕ 
ನಾಮರೂಪಗಳಿಂದ ತೋರುವನು. ಆಕಾಶವನ್ನೂ, ಜಲವನ್ನೂ ಹ್ಯಾಗೆ 
ಕಲಶದಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟು ಪೂಜಿಸುತ್ತೇವೋ ಮತ್ತು ಆ ಆಕಾಶ ಮತ್ತು ಜಲಗಳು 
ಪೂಜಾಕಾಲದಲ್ಲಿ ಹ್ಯಾಗೆ ಕಲಶದಲ್ಲಿ ಇರುವುವೋ ಹಾಗೆಯೇ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ: 


ಉಪಾನಕರ ಅನುಗ್ರ ಹಾರ್ಥವಾಗಿ ಮೂರ್ತ್ಯಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲೆಸಿರುವನು. 


ಭಕ್ತಿ ನಿ ಚಾರಃ-- 

ಭಗವಲ್ಲಾ ಭಕ್ಕೆ ಅವನಲ್ಲಿ ಮಾಡುವ ಅನನ್ಯವಾದ ಭಕ್ತಿಯೇ 
ಸಾಧನವಾಗುವುದು. ಭಗವದ್ದತ್ತಿ ಯಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ವ್ಯಾಸಂಗ, ಜ್ಞಾ, ನ 
ಯೋಗಾದಿಗಳು ಫಲಕಾರಿಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


“ ನಾಯಮಾತ್ಮಾ ಪ್ರವಚನೇನಲಜ್ಯೋ ನಮೇಧೆಯಾ ನಬಹುನಾ 
ಶ್ರುತೇನ | ಯಮೇವೈಷ ವೃಣುಶೇ ತೇನಲಭ್ಯಸ,ಸ್ಯೈಷ ಆತ್ಮಾ 
ವಿವೃಣುತೇ ತನೂಗ್‌ಂಸ್ಟಾ | (ಕಠ. ಉ. ೧-೨-೨೩) ಎಂದರೆ- 
ಪರಮಾತ್ಮನು ಜ್ಹಾನದಿಂದಲಾಗಲ್ಲೀ ತಪಸ್ಸಿನಿಂಲಾಗಲೀ ಮತ್ತು ಇತರ 
ವಿಧವಾದ ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸಗಳಿಂದಾಗಲೀ ಸಿಕ್ಕುವುದಿಲ್ಲ. ಅವನಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಮಾಡುವುದರಿಂದ ಸುಪ್ರೀತನಾಗಿ ಅವನು ಅನುಗ್ರ ಹಿಸಿದರೆ ' ಮಾತ್ರವೇ 
ನಮಗೆ ಲಭ್ಯವಾಗುವನು. 


ಪರಬ್ರಹ್ಮನೇ ಉಪಾಯವು: 

ಪರಬ್ರಹ್ಮನೇ ತತ್ರಾಪ್ತಿಗೆ ಉಪಾಯವು, ಎಂದಕರೆ-ಸೇತುಸ್ವರೂ 
ಪನು. “ಅಮೃತಸ್ಯ ಷಸೇತುಳ” (ಮುಂ. ಉ. ೨-೨-೫) ಎಂದರೆ 
ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಸರಬ್ರಹ್ಮೆನು ಸೇತು (ಎಂದರೆ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೂ ನಮಗೂ ಮಧ್ಯೆ 
ಇರುವ ಜಾಗವನ್ನು ದಾಟುವುದಕ್ಕೆ ಸಾಧನ) ಪ್ರಾಯನು--ಎಂದು ಶ್ರುತಿ 
ವಾಕ್ಯವಿದೆ. 

ಮೋಕ್ಷವ್ರಾಶ್ತಿಗೆ ವರಬ್ರ ಹ್ಮೋ ಪಾಸನವೊಂದೇ ಮಾರ್ಗವು. ಇತರ 
ವಿಧವಾದ ಸಾಧನಗಳು ನಿಷೇಧಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರೆ ೬.೩ 


“ ತೇನೇದಂಪೂರ್ಣಂ ಪುರುಷೇಣ ಸರ್ವಂ-ತತೋಯದುತ್ತರತರ? 
(ಶ್ರೇ. ಉ. ೩-೯-೧೦) ಎಂದರೆ-ಆ ಪರಮಪುರುಷಥಿಂದಲೇ ಸಮಸ್ಯ 
ಸ್ಪುಗಳೂ ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ವ್ಯಾಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟವೆ; ಮತ್ತು ಅವನಿಗಿಂತಲೂ 
ಬೇಕೆ ಪರತತ್ವವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯದಿಂದಲೂ “ನತಸ್ಯೇ 
ಶೇಕಶ್ಚನನಹ್ಯೇತಸ್ಮಾದಿತಿನೆ (ತ್ಯನ್ಯತ್‌ ವರಮಸ್ತಿ ಟ್ಟ ಎಂಬ ವಾಕ್ಯ 
ದಿಂದಲೂ ಪರೆಮಪುರುಷನಾದ ಶ್ರೀಮನ್ನಾ ರಾಯಣನಿಗಿಂತಲೂ 
ಬೇರೆ ತತ್ವವು ನಿಷೇಧಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ರುವುದರಿಂದ ಆ ವರಮಪುರುಷನಿಗೆ ಮೇಲೆ 
ಪರತತ್ವನಿಲ್ಲ... ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ “ತತೋಯದುತ್ತರತರಂ” ಎಂಬ 
ಮಂತ್ರಕ್ಕೆ ಪೂರ್ವಿಯಾಗಿ “ನೇದಾಹಮೇತಂ ಪುರುಷಂ ಮಹಾನ್ತಂ! 
ಆದಿತ್ಯವರ್ಣಂ ತಮಸಃ ಪರಸ್ತಾತ್‌। ತಮೇವಂ ನಿದಿತ್ವಾತಿ ಮೃತ್ಯುಮೇತಿ] 
ನಾನ್ಯಃ ಪನ್ಹಾ ನಿದೃತೇಯನಾಯ” (ಶ್ರೇ. ಉ. ೩-೮) ಎಂದರೆ 
ಯಾವನು ಪುರಾಣಪುರುಷನ್ಮೂ ಅನಂತನೂ, ಜ್ಞಾನಸ್ಪರೂಪನ್ಕೂ 
ಇತ್ಯಾದಿ ಗುಣಪೂರ್ಣನೋ, ಯಾವನನ್ನು ಅರಿಯುವುದರಿಂದ ಮೋಕ್ಷನು 
ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದೋ--ಎಂದು ಹೇಳಿ ನಂತರ ಆ ಪರಮಪುರುಷನನ್ನೇ 
*ಕ್ರೇನೇದಂ ಪೂರ್ಣಂ...” ಎಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿರುವಂತೆ ವರ್ಣಿಸಿರುವುದ 
ರಿಂದ “ತತೋಯದುತ್ತರೆತರಂ....” ಎಂದು ಅವನೇ ಅಪ್ರಾಕೃತನಾದ 
ಪರತತ್ವವು ಎಂದು ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿಯವರಿನಿಗೂ ಸಿದ್ಧಿ ಸಿದ ಪರ 
ಮಾತ್ಮನೇ ವರತತ್ವವು ಎಂದು ಶ್ರುತಿಸಿದ್ದ ವು. ಮತ್ತು ಆ ಪರಮಾತ್ಮೇತರ 
ವಾದ ಬೇರೆ ತತ್ವವು ನಿಷೇಧಿಸಿದೆ. ಮತ್ತೂ“ ಅಂತರ್ಬಹಿಶ್ಚತತ್ಸರ್ವಂ 
ವ್ಯಾಪ್ಯನಾರಾಯಣಸ್ಥಿತಃ ನಿತ್ಯಂ ವಿಭುಂ ಸರ್ವಗತಂ ಸುಸೂಕ್ಷ್ಮಂ” 
ಎಂದರೆ... ಸಮನ್ತ ವಸ್ತುಗಳೂ, ಒಳಗೂ ಮತ್ತು ಹೊರಗೂ ಆ ಪರಮ 
ಪುರುಷನಾದ ಶ್ರೀಮನ್ನಾರಾಯಣನಿಂದಲೇ ವ್ಯಾಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟವೆ. 


“ಆತ್ಮ ನೇದಂ ಸರ್ವಂ ಬ್ರಹ್ಮೈವೇದಂ ಸರ್ವರ” (ಛಾಂ. ಉ. 
೨-೨೫-೨), (ಬೃ. ಉ. ೨-೫-೧) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಸಮಸ್ತ 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ ಮೂಲವಾದ ಈ ಸರಬ್ರ ಹ್ಮನೇ ಪರತತ್ವವು ಎಂದು ಪ್ರತಿ 
ಪಾದಿಸಲ್ಪಡುವುಮೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಅಖಿಲಜಗದೇಕಕಾರಣನಾಗಿಯೂ, 


೬೪ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರ 


ಮುಮುಕ್ಸುಗಳಿಗೆ ಉಪಾಸ್ಯೆಮೂ, ಉಪಾಯವೂ, ಪ್ರಾಪಕನೂ, 
ಪ್ರಾಪ್ಯನೂ ಆದೆ ಪರಮಪುರುಷನಾದ ಶ್ರೀಮನ್ನಾ ರಾಯಣಫಿಗಿಂತಲೂ: 
ಬೇರೆ ಪರತತ್ವವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 


ಪರಬ್ರಹ್ಮನೇ ಸರ್ವಕರ್ಮಫಲಪ್ರೆದನು :-- 

ಶ್ರುತಿಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ವರ್ಗಾದಿಫಲಗಳಿಗೆ ಯಾಗಾದಿಕರ್ಮಗಳೂ ಮೋಕ್ಷೆ 
ಸಾಧನಕ್ಕೆ ಪರಮಪುರುಷನಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯೋಗವೂ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಪೂ 
ಯಾಗಾದಿಗಳಿಂದ ದೇವತೆಗಳಿಂದ ಉಂಬಾಗುವ ಸ್ವರ್ಗಾದಿ ಫಲಗಳೂ 
ಆಯಾ ದೇವತೆಗಳಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿರುವ ಪರಮಾತ್ಮನ ಅನುಗ್ರಹೆ 
ದಿಂದಲೇ ಉಂಟಾಗುವುವು. 


“ಯೋಯೋ ಯಾಂಯಾಂ ತನುಂ ಭಕ್ತಃ ಶ್ರದ್ಧ ಯಾರ್ಚಿತುಮಿಚ್ಛೆ ತ್ರಿ 
ತಸ್ಯತಸ್ಯಾಚಲಾಂ ಶ್ರದ್ಧಾಂ[ತಾಮೇವವಿದಧಾಮ್ಯಹೆಂ|| ಸತಯಾಶ್ರದ್ದಯಾ 
ಯುಕ್ತ | ಸ್ಮಸ್ಯಾರಾಧನಮಾಹತೇ | ಲಭತೇಚತತಃ ಕಾಮಾ | ನ್ಮಯೈಮವ 
ವಿಖತಾನ್ಹಿತಾನ್‌!! (ಭ.ಗೀ. ೭-೨೧-೨೨) ಎಂದರೆ-- ಯಾರ್ಯಾರು ಯಾವ 
ಯಾವ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಪೂಜಿಸುತ್ತಾರೋ, ಅವರಿಗೆ ನಾನೇ 
ಆಯಾ ದೇವತೆಗಳಲ್ಲಿ ನಿಶ್ಚಲವಾದ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಂಟುಮಾಡುತ್ತೇನೆ ನ 
ಮತ್ತು ಆಯಾ ದೇವತೆಗಳ ಕೈಯಿಂದ ಫಲವನ್ನು ಕೊಡಿಸುತ್ತೇನೆ. 
ಎಂಬ ಭಗವದ್ಗೀತಾಶ್ಲೊ €ಕದಿಂದ ಈ ವಿಷಯವು ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವುದು. 
“ಸವಾ ಏಷ ಮಹಾನಜ ಆತ್ಮಾನ್ನಾದ್ಯೋೊ ವಸುದಾನೋ ವಿಂದತೇ 
ವಸು ಯವಿವಂ ವೇದ” (ಬೃ. ಉ. ೪-೪-೨೪) ಎಂದರೆ-ಆ ಪರಮಾತ್ಮನೇ 
ಆ ಯಾಗಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಅರ್ಪಿಸಿದ ಅನ್ನವನ್ನು ಭುಜಿಸಿ ಫಲವನ್ನು ಅನುಗ್ರಹಿ. 
ಸುವನು. *ಏಷಹ್ಯೇವಾನಂದಯಾತಿ? (ತೈ. ಉ. ೨-೭) ಎಂದರೆ 
ಆ ಯಾಗಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ದೇವತೆಗಳ ಪರವಾಗಿ ಅರ್ಪಿಸಿದ ಅನ್ನಾದಿಗಳನ್ನು 

ಜಿಸಿ ಸಂತೋಷವನ್ನು ಹೊಂದುವವನು ಆ ಪರಮಾತ್ಮನೇ. 


* ಅಹೆಂಹಿ ಸರ್ವಯಜ್ಞಾನಾಂ ಭೋಕ್ತಾಚ ಪ್ರಭುರೇವಚ ” 
(ಭ. ಗೀ. ೯-೨೪) ಎಂದರೆ ಸಮಸ್ತಯಜ್ಞ ಗಳಲ್ಲಿಯೂ ನಾನೇ ಭೋಕ್ತಾ 


೫] ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರ ೬೫ 


ಮತ್ತು ಪ್ರಭುವು ಎಂದು ಕಂಠೋಕ್ತವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಪರಮ 
ಪುರುಷನಾದ ಶಿ ಶ್ರೀಮನ್ನಾ ರಾಯಣನೇ ಸರ್ವ ಕರ್ಮಫಲಪ್ರ ದನು ಎಂಡು 
ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದು. 


ಪಾಸನಾನಿಧಿಗಳು :-- 


ಇನ್ನುಮುಂದೆ ಉಪಾಸನಾವಿಧಿಗಳು ಹೇಳಲ್ಪಡುವುವು. ಉಪಾ ಸನಾ 
ವಿದ್ಯೆಗಳು ಅನೇಕವಾಗಿ ಇರುವುವು ಈಶಾನಾಸ್ಯವಿದ್ಧಾ, ಪರಮಪುರುಷ 
ವಿದ್ಯಾ, ಸದ್ವಿದ್ಯಾ, ಆನಂದಮಯವಿದ್ಯಾ, ಅನ್ತರಾದಿತ್ಯವಿದ್ಯಾ, ಆಕಾಶ 
ವಿದ್ಯಾ, ಪ್ರಾಣನಿದ್ಯಾ, ಪರಂಜ್ಯೋತಿನಿದ್ಯಾ, ಪ್ರತರ್ದನವಿದ್ಯಾ, ನಾಚ 
ಕೇತನಿದ್ಯಾ ಉಪಕೋಸಲನಿದ್ಯಾ, ಉದ್ದಾಲಕಾಂತರ್ಯಾಮಿವಿದ್ಯಾ, 
ಅಕ್ಷರಪರನಿದ್ಯಾ, ವೈ ಶ್ವಾನರನಿದ್ಯಾ, ಜಾ ಗಾರ್ಲೈಕ್ಷರವಿದ್ಯಾ, 
ಸತ್ಯ ಕಾಮನಿದ್ಯಾ, ದಹೆರನಿದ್ಯಾ, ಅಂಗುಷ್ಟ ಪ್ರಮಿತವಿದ್ಯಾ, ಮಧುನಿದ್ಯಾ, 
ಸಂವರ್ಗವಿದ್ಯಾ, ಅಜಾವಿದ್ಯಾ, ಜ್ಯೋತಿಷಾಂಶ್ಯೋತಿರ್ನಿದ್ಯಾ, ಬಾಲಕಿ 
ವಿದ್ಯಾ, ಮೈ ತ್ರೇಯನಿದ್ಯಾ, ರುದ್ರವಿದ್ಯಾ ಚತುರ್ಮುಖವಿದ್ಯಾ, ಉಷಸ್ಮಿ 
ಕಹೋಳವಿದ್ಯಾ, ಪಂಚಾಗ್ನಿವಿದ್ಯಾ ಆದಿತ್ಯಮಂಡಲಸ್ಥ ಸತ್ಯಬ್ರ ಹ್ಮನಿದ್ಯಾ, 
ಅಸ ಸತ್ರ ಕ್ವ ನಿದ್ಯಾ, ಶ್ರೀಮತ್‌ ನ್ಯಾಸವಿದ್ಯಾ, ಎಂದು ಮೂವತ್ತೆರಡು 
ಹೈನಿದ್ಯೆಗಳೂ, ಮತ್ತು ಅನೇಕ ಕಾಮ್ಯನಿದ್ಯೆಗಳೂ ಇರುವುವು. 
ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೆಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲಾ ಉಪಾ ಸನಾದೈವವು ಪರಬ್ರಹ್ಮನೇ. ಈ 
ಎಷ್ಛಿಗಳಿಲ್ಲಾ' ನಡಗಳಲ ಬೇರೆ ಬೇರಿ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿವೆ. 
ಒಂದೊಂದು ಉಪಾಸನೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಉಪಾಸನಾದೈವಕ್ಕೆ ಒಂದು ಆಕಾರ 
ಮತ್ತು ಕೆಲವು ಗುಣಗಳನ್ನು ಉಪಾಸಕನ ಉಪಾಸನಾ ಸಹಾಯಾರ್ಥವಾಗಿ 
ನಿರೂಪಿಸಿದೆ. 


ಅಷ್ಟಗುಣೋಷಪಾಸನೆಗಳು::-- 

ಸಮಸ್ತ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೋಪಾಸ ಸನೆಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿಧ 
ಉಭಯಲಿಂಗಸ್ಪರೂಷನಾದ ಪರಬ ಬ್ರಹ್ಮನ ಆನಂದಾದಿ ಗುಣಗಳನ್ನು 
ಉಪಾಸಿಸಬೇಕು. 


೬೬ ಶ್ರೀ ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ 


“ ಆನಂದಾದಯಃ ಪ್ರಧಾನಸ್ಯ”' (ಶಾ. ಸಾ. ೬-೩-೧೧) ಎಂದರೆ 
ಆನಂದಾದಿ ಗುಣೋಪಾಸನೆಯು ಸಮಸ್ತ ಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸನೆಗಳಲ್ಲಿಯೂ 
ಅನುಷ್ಠಿ ಸತಕೃವುಗಳು ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. 

“ ಆನಂದಾದಿ” ಎಂಬ ನದೆದಲ್ಲಿ % ಆದಿ” ಶಬ್ದಕ್ಕೆ "" ಶಾರೀರಣ 
ನಿವರಣ''ವೆಂಬ ಗ್ರಂಧದಲ್ಲಿ ಕೂರತ್ತಾಳ್ವಾರ್ರು "" ಆನಂದತ್ವ, ಸತ್ಯತ್ವ 
ಜ್ಞಾನತ್ವ, ಅನಂತತ್ವ, ಅಮಲತ್ವ, ಶ್ರಿಯಃಪತಿತ್ವ?. ಎಂಬ ಆರು ಗುಣ 
ಗಳನ್ನು ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಸ್ಪರೂಪನಿರೊಪಕ ಧರ್ಮವಾಗಿ ಹೇಳಿರುವುದಾಗಿ 
ವೇದಾಂತದೇಶಿಕರು ತಮ್ಮ ನ್ಯಾಯಸಿದ್ಧಾಂಜನದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವರು. 

ಅಕ್ಷರನಿದ್ಯಾಧಿಕರಣದಲ್ಲಿ (ಶಾ. ಖಾ. ೩-೩-೩೩-೩೪) 
““ಅಸ್ಸೂ ಲತ್ವ'' "" ಅನಣುತ್ವ ಗಳೆಂಬ ಎರಡು ಗುಣಗಳೂ ಕೂಡ 
ಪರಮಾತ್ಮನಿಗೆ ಮಾತ್ರವೇ ಸಮನ್ವಯಿಸುವ ಗುಣಗಳಾದ್ದರಿಂದ ಅವು 
ಗಳನ್ನು ಎಲ್ಲಾ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಉಪಾಸಿಸಬೇಕು. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಸತ್ಯತ್ವ, ಜ್ಞಾನತ್ವ, ಅನಂತತ್ವ, ಆನಂದತ್ವ, ಅಮಲತ್ವ, ಶ್ರಿಯಃಸತಿತ್ವ, 
ಅಸ್ಸೂಲತ್ವ ಮತ್ತು ಅನಣುತ್ತ ಈ ಅಷ್ಟಗುಣಗಳೂ ಸಮಸ್ತ ಬ್ರಹ್ಮೋ 
ಪಾಸನೆಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಅನುಸಂಥೇಯಗಳು. 

ಈ ಗುಣಗಳೊಡನೆ ಆಯಾ ಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸನೆಗಳಿಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ಸ್ವರೂಪರೂಪ ಗುಣಾದಿಗಳನ್ನೂ ಅನುಸಂಥೇಯಗಳಾಗಿ ಹೇಳಿವೆ. 
ಈ ಇತರ ಸ್ವರೂಪಗುಣಾದಿಗಳೆಲ್ಲಾ ಆಯಾ ಉಪಾಸನೆಗಳಲ್ಲಿ ಅನುಸಂಥೇ 
ಯೆಗಳೇವಿನಾ ಎಲ್ಲಾ ಉಪಾಸನೆಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಅನುಸಂಥೇಯಗಳಲ್ಲ. 
ಹ್ಯಾಗೆಂದರೆ--ನೃಸಿಂಹೋಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವವನು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ 
ಅಷ್ಟ ಗುಣಗಳೊಡನೆ ನೃಸಿಂಹನ ಆ ಕಾರ ಇತ್ಯಾದಿಗಳನ್ನು ಉಪಾಸಿಸೆ 
ಬೇಕು. ಬೇರೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಆಕಾರಾದಿಗಳು ಉಪಾಸ್ಕ್ಯವಾಗು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆಯೇ ಇತರ ಉಪಾಸನೆಗಳನ್ನೂ ತಿಳಿಯತಕ್ಕದ್ದು. 
ಮೋಸ್ತಸ್ರಾಪ್ತಿಗೆ ಒಂದು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೋಸಾಸನೆಯೇ ಸಾಕು: 

ಮೋಕ್ಷಸಪ್ರಾಸ್ತಿಗೆ ಒಂದು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಉಪಾಸಿಸಿದರೆ 
ಸಾಕಾಗುವುದೋ, ಅಥವಾ ಅನೇಕ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೆಗಳನ್ನು ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ 


ಶ್ರಿ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ ೬೭ 


ಉಪಾಸಿಸಜೇಕೋ? ಎಂಬುದು ಒಂದು ಸಂಶೆಯೆ. ಇತರವಾದ ಕಾಮ್ಯೋ 
ಪಾಸನೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳು ಅಧಿಕವಾದಷ್ಟೂ ಸ್ವರ್ಗಾದಿ ಪುಣ್ಯ 
ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಸುಖಾನುಭವಗಳು ಅಧಿಕವಾಗಿರುವುನು. ಆದ್ದರಿಂದ ಕಾಮ್ಯ 
ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಮ್ಯೋಪಾಸನೆಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಮಾಡಿದಷ್ಟೂ ಸ್ವರ್ಗಾದಿ 
ಪುಣ್ಯಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಸುಖಾನುಭವಗಳು ಅಧಿಕವಾಗಿರುವುವು. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಕಾನ್ಯೋಪಾಸನೆಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಮಾಡಿದಷ್ಟೂ, 
ಫಲವೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ದೊರೆಯುವುದು. 


“ ಕಾಮ್ಯಾಸ್ತು ಯಥಾ ಕಾಮಂ ಸಮುಚ್ಛೆಯೇ ರನ್ಸವಾ ಪೊರ್ವ 
ಹೇತ್ಸಭಾವಾತ್‌'' (ಶಾ. ಮನಾ ೩-೩-೫೮) ಎಂದರೆ. ಕಾಮ್ಯಫಲಕ್ಕಾಗಿ 
ಮಾಡುವ ಉಪಾಸೆನೆಗಳಲ್ಲಿ ಉಪಾಸಕನ ಇಷ್ಟಪ್ರಕಾರ ಎಷ್ಟು ಉಪಾಸನೆ 
ಗಳನ್ನು ಬೇಕಾದರೂ ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ಉಪಾಸಿಸಬಹುದು ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ 
ವಾಕ್ಯವಿದೆ. 

ಆದರೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಷವೊಂದೇ ಅದರ ಫೆಲವಾಗಿಯ್ಕೂ 
ಆ ಮೋಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಸಮಸ್ತ ಜೀವರಿಗೂ ಫಲವು ಒಂದೇ ವಿಧವಾದ್ದಾದ್ದರಿಂದಲೂ 
ಒಂದು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೋಪಾಸನೆಯೇ ಸಾಕು. 

“ ನಿಕಲ್ಬೋಂವಿಶಿಷ್ಟಫಲತ್ವಾತ್‌' (ಶಾ. ಮಾ. ೩-೩-೫೭) ಎಂದರೆ 
ಒಂದೊಂದು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೆಯೂ ಸಮಾನಫಲಪ್ರದಗಳಾದುದರಿಂದ್ಕ ಒಂದು 
ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೆಯೇ ಉಪಾನಕನಿಗೆ ಸಾಕು ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಗಳ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧವು: 

ಎಲ್ಲಾ ಉಪಾಸನೆಗಳಲ್ಲಿಯೂ ವಿದ್ಯಾಭಾಗ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಭಾಗ 
ವೆಂದು ಎರಡು ಭಾಗಗಳಿವೆ. ಇವನ್ನೇ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಗಳೆನ್ನು 
ತ್ತಾರೆ. ""ವಿದ್ಯೆ” ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ ಶಾಂಕರಮತದಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮೆಜ್ಞಾನನೆಂದ್ಯೂ 
ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತಮತದಲ್ಲಿ ಉಪಾನಸನೆಯೆಂದೂ ಅರ್ಥವು. 


ಕೆಲವರು ವಿದ್ಯೆಯು ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಅಂಗವೆಂದು ಕೆಳಗೆ ವಿವರಿಸುವ 
ಪೂರ್ವಪಕ್ಷ ತರ್ಕರೀತ್ಯಾ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ವಿದ್ಯೆಯಿಂದ ಫಲನೆಂಬುದು 


೬೮ ತ್ರೀ ಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ 


ಬರೀ ಸ್ತುತಿಮಾತ್ರವು. ಕರ್ಮದಿಂದಲೇ ಫಲವುಂಟಾಗುವುದೆಂದು 
ಜೈನಿನಿಯು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಬ್ರಹ್ಮೆಜ್ಞಾನಿಗಳಿಗೂ ಕರ್ಮಾನುಷ್ಠಾನವು 
ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದಲ್ಲೂ, “ಕರ್ಮಣೈವಹಿಸಂಸಿದ್ಧಿ ಮಾಸ್ತಿ ತಾಜನಕಾದಯ?*' 
(ಭ. ಗೀ. ೩-೨೦) ಎಂದು--ಜ್ರಾ ಚ ಜನಕಾದಿಗಳೂ ಕರ್ಮಾ 
ಚಾರ ಪ್ರಧಾನರನ್ನಾಗಿ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದಲೂ; 
ಮತ್ತು ಇವರೆಲ್ಲರೂ ಮೋಕ್ಷನನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದುದರಿಂದಲೂ ಕರ್ಮವೇ 
ಫಲಪ್ರದವ್ರು ವಿದ್ಯೆಯು ತದಂಗವು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


«4 ಯದೇವ ವಿದ್ಯಯಾ ಕರೋತಿ ತದೇವ ವೀರ್ಯವತ್ತ್ವರಂಭವತಿ * 
(ಛಾಂ. ಉ. ೧-೧-೧೦) ಎಂದು ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಅಂಗಷಾಗಿಉಳ್ಳ, 
ಕರ್ಮವು ಫಲಪ್ರದವೆಂದು ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ವಿದ್ಯೆಯು ಕರ್ಮಾಂಗ 
ವಾಗಬೇಕು. 


ಸ ಕುರ್ವನ್ನೆ (ನೇಹೆಕರ್ಮೂಣಿ ಜಿಜೀವಿಷೆೇ ಚ್ಛತಂಸ ಸಮಾಃ 
(ಈ, ಉ. ೨) ಎಂದರೆ ಮನುಷ್ಯನ ನೂರು(ಎಂದರೆ ಯಾಮಜ್ಜಿ ಭಳ 
ಆಯುಸ್ಸನ್ನೂ ಕರ್ಮದಿಂದಲೇ ಕಳೆಯಬೇಕು-ಎಂದು ಹೇಳಿರುವುದು. 
ಇತ್ಯಾದಿ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ವಿದ್ಯೆಯು ಕರ್ಮಾಂಗವಾಗಬೇಕು-ಎಂದು. 


ಪೂರ್ವಪಕ್ಷವು. 


ಸಿದ್ಧಾನ್ತ-ನಿದ್ಯೆಯೇ ಫಲಪ್ರೆದವು: 

ಆದರೆ ಈ ಮತವು ಸರಿಯಲ್ಲ. ವೇದವ್ಯಾಸಮಹರ್ಹಿಗಳು ವಿದ್ಯೆ 
ಯಿಂದಲೇ ಫಲವೆಂದು ಹೇಳಿರುವರು. ವಿದ್ಯೆಯೇ ಪ್ರಧಾನವೆಂಬ 
ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನಿಗಳ ಆಚಾರ ದರ್ಶನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ನಿದರ್ಶನವಾಗಿ 
“ಭಷಯ ಕಾವಷೇಯಾಃ ಕಿಮರ್ಥಾವಯಮಥ್ಯೇಷ್ಯಾಮಹೇಕಿಮ. 
ರ್ಥಾವಯಂ ಯಕ್ರ್ಷ್ಯಾಮಹೇ? ಎಂದಕೆ-ಕಾವಷೇಯರೆಂಬ ಖುಹಿಗಳು 
ಅಧ್ಯಯನ ಯಾಗಾದಿಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಜಾ ಸ್ಹಿನಮಾತ್ರ ಪ್ರ ಪೃಧಾನರಾಗಿ ಇರು 
ವರೆಂದು ಹೇಳಿರುವುಡರಿಂಪ-ನಿಕ್ಕ ಯೇ ಫಲಪ್ರ ದು ಸೂಚಿಸಿ 
ದಂತಾಯಿತು. “ಯದೇವ ವಿಶ್ಯ ಯಾ i ತದೇವ ವೀರ್ಯನತ್ತರಂ. 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ರರ್ಯ ಸಾರ ೬೯ 


ಭವತಿ” ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ನಿದ್ಯೆಯ ಸಹಾಯವು ವ್ರಕೆರಣರೀತ್ಯಾ 
“ ಉದ್ದೀಡ ವಿದ್ಯೆಗೆ ಮಾತ್ರ ಹೇಳಿರುವುದೇ ವಿನಾ, ಎಲ್ಲಾ ವಿದ್ಯೆಗಳಿಗೂ 
ಹೇಳಲಿಲ್ಲ. ಈ ಉದ್ದೀಧವಿದ್ಯೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಕೂಡ ಕರ್ಮವು ಶೀಘ್ರವಾಗಿ 
ಫಲಪ್ರದವಾಗುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಉಪಾಸನೆಯು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟತು. ಇದರಿಂದ 
ವಿದ್ಯೆಗೆ ಇರುವ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯವನ್ನು ಹೇಳಿದ ಹಾಗಾಯಿಶೇ ಐನಾ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಅಂಗವಾಗಿ ಹೇಳಲಿಲ್ಲ. 


ಛೆ ಕರ್ಮಣೈವಹಿಸಂಸಿದ್ದಿಂ? ಎಂಬ ಭಗವಗ್ಗೀತಾಶ್ಲೋ ದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿರುವ ಕರ್ಮದ ವಿಷಯವು- _ಜ್ಲಾನಿಗಳಿಗೂ ಕರ್ಮವು ಅವಶ್ಯಕವು 


ಎಂಬ ಸಿದ್ಧಾನ್ರದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮದೆ ಅವಶ್ಯ ಕತೆಯನ್ನು ಹೇಳುವುವಕ್ಟಾಗಿಯೇ 
ಅಲ್ಲದೆ ಇದರಿಂದೆ ವಿದ್ಯೆಯು ಕರ್ಮಾಂಗನೆಂದು ಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗು 


ವುದಿಲ್ಲ. 


“ಕುರ್ಪನ್ನೇವೇಹೆಕರ್ಮಾಣಿ” ಎಂಬ ಈಶಾವಾಸ್ಕೋಸನಿಷದ್ದಾಕ್ಯ 
ದಲ್ಲಿ "" ಈಶಾವಾಸ್ಯ” ವಿದ್ಯೆಗೆ ಕರ್ಮದ ಅವಶ್ಯಕತೆಯು ಹೇಳೆಲ್ಪಟ್ಟತು. 
ಕರ್ಮವನ್ನೂ ಮಾಡು ಮತ್ತು ವಿದ್ಯೆಯನ್ನೂ ಅಭ್ಯಾಸಿಸು ಎಂದು 
ಹೇಳಿದರೆ ಇವೆರಡೂ ಅವಶ್ಯಕವು ಎಂಬ ಅರ್ಥವುಂಬಾಗುವುದೇನಿನಾ 
ವಿದ್ಯೆಯು ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಅಂಗವು ಎಂದು ಈ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ ತರ್ಕಿಸಿ ಹೇಳು 
ವುಕ್ಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


ವೇದದ ಒಂದು ಶಾಖೆಯವರು “ಆ ಕಿಂಪ್ರಜಯಾಕರಿಷ್ಯಾಮೋ 
ಯೇಷಾಂನೋಯಮಾತ್ಮಾಂಯಂ ಲೋಕ” (ಬೃ. ಉ. ೪-೪-೨೨) 
ಎಂದು ಆರಂಭಿಸಿ ಹೇಳುವ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಪ್ರ ಕಾರ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನಿಗಳು ಕರ್ಮ 
ವನ್ನೇ ತ್ಯಜಿಸಿಬಿಟ್ಟಿರು- ಎಂದು ಹೇಳಿರುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ನಿದ್ಯೆಯೇ 
ಮುಖ್ಯವೆಂದು ಸಿ ರವಾಗುವುದು. ಇಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿರುವ ಕರ್ಮತ್ಯಾಗವು 
ಕರ್ಮಫಲತ್ಯಾಗವೆಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಚಬೇಕು. 


iy ಕ್ಲೀಯನ್ರ್ಯೇ ಚಾಸ್ಯ ಕರ್ಮಾಣಿ ತ ರ್ನ ದೃ ಸ್ಟೇ ಹಷರಾವಕೇ” 
(ಮುಂ. ಉ. ೨-೨-೮) ಎಂದೆಕೆ-ಬ್ರ ಹ್ಮೈವಿದ್ಯೆ ಯಿಂದ” ಉಪಾಸಕನ ಸಕಲ 


೭೦ ಶ್ರಿ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರೆ 


ಕರ್ಮಗಳೂ ನಶಿಸುವುವು-ಎಂದು ಅರ್ಥವು. ಪೊರ್ವಪಕ್ಷರೀ ತ್ಯಾ 
ವಿದ್ಯೆಯು ಕರ್ಮಾಂಗವಾದರೆ ವಿದ್ಯೆಯಿಂದ ಕರ್ಮಕ್ಷಯವು ಅಸಂಭವವು. 


ಉಪಾಸನೆಗೆ ಶಮಡಮಾದಿಗಳೊ ಶುದ್ಧಾಹಾರವೂ ಅವಶ್ಯಕವು: 

ಈ ಸರ್ವಾಪೇಕ್ಷಾಚೆಯಜ್ಞಾ, ದಿ ಶ್ರು ತೇರಶ್ವ ವತ್‌” (ಶಾ. ವಿಶಾ. 
೨-೨-೮) ಎಂದರೆ- ಒಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನು ರ ಬೇಟಿಗೆ ಅಶ್ವಾದಿಗಳು 
ಸಹಕಾರಿಯಾಗುವಂತೆ ನಿಜ್ಯೆಯು ಸಕಲ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೂ ಸಹಕಾರಿಯಾಗಿ 
ಅಪೇಕ್ಷಿಸುತ್ತದೆ. “ ಯಜ್ಞೇನ ದಾನೇನ ತಪಸಾ ನಾಶಕೇನ” (ಬೃ. ಉ. 
೪-೪-೨೨) ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಗೃ ಹಸ್ಥ ನಿಮೆ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಅನುಷ್ಠಿ ಸಿಕೊಂಡೇ ಬ ಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದು 
ನಿಧಿಯಿದೆ. 


ಗೃಹಸ್ಥ ಸಿಗಿರುವಂತೆ ಇತರ ವರ್ಣಾಶ್ರಮಧರ್ಮದವರಿಗೂ ಆಯಾ 
ಆಶ ಶ್ರಮರೀತ್ಯಾ ಶಾಸ್ತ್ರ ಗಳಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ನಿಧಿಸಿರುವುದು. 


“ಶಮದಮಾತ್ಯುಪೇತಸ್ಸಾ 3ತ್ರಥಾಪಿತುತದ್ವಿ ಧೇಸ್ತದಂಗ ತಯಾ 
ತೇಷಾಮವ್ಯವಶ್ಯಾನುಸ್ಕೇಯತ್ಪಾತ ತ್‌ (ಶಾ. ಮಾ. ೩-೪-೨೭) ಎಂದರೆ 
ಆ ಗೃಹಸ್ಥನಿಗೂ ವಿದ್ಯೆಗೆ ಅಂಗವಾಗಿ ತಮದಮಾದಿಗಳನ್ನು ವಿಧಿಸಿರು 
ವುದರಿಂದ ಅವನು ಶಮದಮಾದಿ ಗುಣಗಳೊಡನೆ ಕೂಡಿದವನಾಗಿಯೇ 
ಇರಬೇಕು” ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರನಿಧಿಯಿರುವುದು. 


“ ಶಾನ್ತೋದಾನ್ಮಃ” ಎಂದು ಆರಂಭಿಸಿ "" ಆತ್ಮಾನಂ ಪಶ್ಯೇತ್‌? 
(ಬೃ. ಉ. ೪-೪-೪೩) ಎಂದು ಶಮದಮಾದಿಗಳೊಡನೆಯೇ ಬ ಬ್ರಹ್ಮೋ 
ಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ವಿಧಿಸಿರುವುದರಿಂದಲ್ಕೂ ಏಕಾಗ್ರ 
ಚಿತ್ತನಾಗಿ ಧ್ಯಾನಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಥಿಶ್ಚಲವಾಗಿ ಇರಬೇಕಾದ 
ರಿಂದಲೂ ಶಮದಮಾದಿಗಳು ಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸನೆಗೆ ಅತ್ಯಾವಶ್ಯಕಗಳು. 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಶಾಸ್ತ್ರನಿಹಿತ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ (ಕೃತ್ಯಕರಣಗಳಲ್ಲಿ) 
ಪ್ರವರ್ತಿಯ್ಕೂ ಶಾಸ್ತ್ರನಿಷಿದ್ಧ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ನಿವೃತ್ತಿಯೂ ಎಂದರೆ 
(ಅಕೃತ್ಯಾಂಃಕರಣವೂ) ಉಂಟಾಗಬೇಕು. ಸತ್ಯರ್ಮಗಳಿಂದ ಪಾಪ 


ಶ್ರೀಭಾಸ್ಯತಾಶ್ಚತ್ಯಸಾರ ೭೧ 


ನಿವಾರಣೆಯಾಗಿ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ನೈರ್ಮಲ್ಯವೂ, ಸ್ಥಿರತ್ವವೂ ಉಂಟಾಗುವುವು. 
ವಿದ್ಯಾಭಿವೃದ್ಧಿ ಗೆ ಪರಿಶುದ್ಧ ವಾದ ಆಹಾರವೂ ಅವಶ್ಯಕವು. 

ಕ ಆಹಾರಶುದ್ಧೌ ಸತ್ವಶುದ್ಧಿ ಃ ಸತ್ವಶುದ್ಧಿ ಧ್ರುವಾಸ್ಮ್ಮೃತಿಃ? 
(ಛಾಂ. ಉ. ೮-೨೬-೨) ಎಂದರೆ---ವರಿಶುದ್ದಾ ಹಾರವನ್ನು ಭುಜಿಸಿದರೆ 
ಜ್ಞಾನನೈರ್ಮಲ್ಯವೂ, ಅದರಿಂದೆ ಉಪಾಸನವೃದ್ಧಿಯೂ ಆಗುವುವು; ಎಂಬ 
ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಆಹಾರ ಶುದ್ಧಿಯು ವಿದ್ಯಾಭಿವೃದ್ದಿಗೆ ಅವಶ್ಯಕವು. 


ಕರ್ಮವು ನಿದ್ಯಾಂಗವೂ, ಆಶ್ರಮಾಂಗವೂ ಆಗುವುದು :-- 

ಯಜ್ಞಾದಿ ಕರ್ಮಗಳು ನಿದ್ಯಾಂಗವಾಗಿಯ್ಕೂ ಗೃಹಸ್ಟಾದಿ ಆಶ್ರಮ 
ವಾಸಿಗಳಿಗೂ ಕರ್ತವ್ಯವಾದ ಕರ್ಮವಾಗಿಯೂ ಮೇಲೆ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿತು. 
ಇದರಿಂದ ಕರ್ಮವು ವಿದ್ಯಾಂಗವೇ ಅಥವಾ ಆಶ್ರಮಾಂಗವೇ ಎಂಬ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಹೊರಡುವುದು. 

ಒಂದೇ ಆದ ಕರ್ಮವು ಉಪಾಸಕರಿಗೆ ಮೋಕ್ಷವನ್ನೂ, ವಿದ್ಯಾ 
ರಹಿತರಾದ ಗೃಹಸ್ಥ ರಿಗೆ ಸ್ಪರ್ಗಾದಿ ನಶ್ವರ ಫಲಗಳನ್ನೂ ಕೊಡುವುದರಿಂದ 
ಕೇವಲ ಆತ್ರಮಕ್ಕೆ ಅಂಗವಾದರೆ ನಿತ್ಯಾಂನಿತ್ಯ ಫಲಗಳೆರಡಕ್ಟೂ ಸಾಧನ 
ವಾಗುವುದು ವಿರುದ್ಧ ವಾದ್ದರಿಂದ ಕೇವಲ ಆಶ್ರಮಿಗಳಿಗೆ ಅಂಗವಾಗ 
ಲಾರದು ಎಂದು ಪೂರ್ವವಕ್ಷವು. 


ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು:-- 

ಯಾವಜ್ಜೀವಮಗ್ಟಿ ಹೋತ್ರಂಜುಹೋತಿ” ಎಂದು ಕೇವಲ ಆಶ್ರಮ. 
ವಾಸಿಗಳಿಗೆ ಯಾವಜ್ಜೀವ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಶ್ರುತಿಯು ವಿಧಿಸಿರುವುದರಿಂದ 
ಇದು ಶಾಸ್ತ್ರರೀತ್ಯಾ ಆಶ್ರಮಾಂಗವೂ ಆಗಲೇ ಬೇಕು. ಕರ್ಮಗಳು 
ಅಧಿಕಾರಿಗಳ ಇಷ್ಟದಂತೆ ಸಕಾಮವಾಗಿಯೂ, ಅಕಾಮವಾಗಿಯೂ ಆಗ 
ಬಹುದು. ವಿದ್ಯಾನಿಷ್ಠ ರಾದ ಅಕಾಮಕರ್ಮಿಗಳಿಗೆ ಮೋಕ್ಷವೂ, ಸಕಾಮ 
ರಾದ ವಿದ್ಯಾರಹಿತರಾದ ಸಂಸಾರಿಗಳಿಗೆ ಅನಿತ್ಯವಾದ ಸ್ವರ್ಗಾದಿಫಲವೂ 
ಲಭಿಸುವುದಕ್ಕೆ, ಯಾವ ಅಭ್ಯಂತರವೂ ಇಲ್ಲ. ಇದರಿಂದ ಯಜ್ಞ ವು 
ಆಶ್ರಮಾಂಗವು ಎಂದು ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 


೭೨ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರ 


| ಯಜ್ಞೆೇನದಾನೇನ ಬ್ರಾಹ್ಮಣಾ ನಿನಿದಿಸನ್ತಿ” (ಬೃ. ಉ. 
೪-೪-೨೨) ಎಂದು "ಕರ್ಮವು ವಿದ್ಯಾಂಗವಾಗಿಯೂ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ 
ಕರ್ಮವು ವಿದ್ಯಾಂಗವಾಗಿಯೂ ಆಗುವುದು. ಶ್ರುತಿಗಳಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯೆ ಮತ್ತು 
ಆಶ್ರಮ ಇನೆರಡರಲ್ಲಿಯೊ ಯಜ್ಞ್ಞಾದಿಕರ್ಮಗಳನ್ನು ವಿಧಿಸುವಾಗ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು ತೋರಿಸದೆ ಒಂದೇ ವಿಧವಾಗಿ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಯಜ್ಞ 
ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಇಬ್ಬರೂ ಒಂದೇ ವಿಧವಾದ ಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾಕೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಕರ್ಮವು ವಿದ್ಯೆ ಮತ್ತು ಆಶ್ರಮ ಇನೆರಡ್ಟೂ ಸಹಕಾರಿ 
ಯಾಗುವುದು. 


ಅನಾಶ್ರಮಿಗಳ ವಿಚಾರವು: 

ಆಶ್ರಮಿಗಳಲ್ಲದೆ ಶಾಸ್ರ್ರರೀತ್ಯಾ ಕೆಲವು ಅನಾಶ್ರಮಿಗಳೂ ಉಂಟು 
ಗೃಹೆಸ್ಸನು ಪತ್ತಿ ಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಬೇರೆ ಮದುವೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ 
ಹೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ ಅವನಿಗೆ “ವಿಧುರ” ನೆಂದು ಹೆಸರು. ಇವನು ಅನಾಶ್ರಮಿಯು. 
ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು ಮುಗಿದನಂತರ ಮದುವೆಯನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದ 
ವನೂ ಅನಾಶ್ರಮಿಯು. ಇವರಿಬ್ಬರಿಗೂ ಅಗ್ನಿ ಹೋತ್ರಾದಿಗಳಿಗೆ ಅಧಿ 
ಕಾರವಿಲ್ಲ. ಈ ಅನಾಶ್ರಮಿಗಳಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯಾಧಿಕಾರವುಂಟೋ- 
ಇಲ್ಲವೋ? ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ. 

“ಅವ್ರರಾಚಾಸಿತು ತದ್ದೃಷ್ಟೇಃ” (ಶಾ. ಮಾ. ೩-೪-೩೬) ಎಂದರೆ 
ಆಶ್ರಮದ 'ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ವರ್ತಿಸುವವರಿಗೂ (ಎಂದರೆ 'ಅನಾಶ್ರನಿಗಳಿಗೂ) 
ಬ್ರಹ್ಮನಿ ದ್ಯಾನುಷ್ಠಾ ನವು ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣುವುದರಿಂದ ಅವರಿಗೆ 
ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯಾಧಿಕಾರವುಂಟು- ಎಂದು ಈ ಸೂತ್ರದ ಅರ್ಥವು. “ ಯಜ್ಞೇನ 
ದಾನೇನ ತಪಸಾನಾಶಕೇನಬ್ರಾ ಹೈಣಾನಿವಿದಿಷ್ತಿ” (ಬೃ. ಉ, ೪-೪-೨3) 
ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಪ್ರ ಕಾರ ಅವರಿಗೆ ಅಗ್ನಿ ಹೋತ್ರಾದಿಗಳಿಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ದಾನ್ಯ 
ತಪಸ್ಸು ಉಪವಾಸಾದಿಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೆಗೆ ಅಂಗವಾಗಿ ಅಪರು 
ಅನುಷ್ಠಿಸಿ ಸಿದ್ಧಿ ಯನ್ನು ಪಡೆಯಬಹುದು. ರೈಕ್ಚರೆಂಬವರೂ ಭೀಷ್ಮನ, 
ಸಂವರ್ತ ಇತ್ಯಾದಿಗಳು ಅನಾಶ್ರಮಿಗಳಾಗಿದ್ದರ್ಕೂ ಮೇಲೆಹೇಳಿದ 


ಶ್ರೀಭಾಸ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ ೭೩ 


ಅನುಷ್ಕಾ ನಗಳಿಂದ, ಬ್ರ ಹ್ಮನಿದ್ಯಾನಿಷ್ಯರಾಗಿದ್ದರೆಂದು'ಸ್ಮೃತೀತಿಹಾಸಾದಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿವೆ. 


| ಜಪ್ಯೇನಾಪಿಚ ಸಂಸಿ್ಕೇದ್ದಾ ಅಹ್ಮಣೋ ನಾತ್ರಸಂಶಯಃ? 
(ಮನುಸ್ಮೃ. ೨-೮-೩) ಎಂದರೆ-- ಜಪವನ್ನು ಅಂಗವಾಗಿ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡು 
ಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸನವನ್ನು ಮಾಡುವವನು ಸಿದ್ದಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವನು, 
ಇದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಮನುಸ್ಮೃತಿಯಲ್ಲಿ "" ಜಪವನ್ನೂ? 
ಒಂದು ಸಾಧನವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಇದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ “ ತಪಸ್ಸು? ಇತ್ಯಾದಿ 
ಗಳೂ ವಿದ್ಯಾಂಗವಾಗಿ ಸಿದ್ಧಿ ಯನ್ನು ಂಟುಮಾಡುವುವು. 


"ತಪಸಾ ಬ್ರಹ್ಮಚಕ್ಕೇಣ ಶ್ರದ್ಧ ಯಾ ನಿದ್ಯಯಾತ್ಮನಾಮನ್ಸ್ವಿ 
ಷ್ಯಾತ್‌'' (ಪ್ರಶ್ನ. ಉ. ೧-೧೦) ಎಂದರೆ. ತಪಸ್ಸು, ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ 
ಶ್ರದ್ಧೆ, ವಿದ್ಯೆ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಂದ ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಅರಿಯುವನು ಎಂದು 
ಶ್ರುತಿಪ್ರಮಾಣವಿರುವುದು. 


ಅನಾಶ್ರಮಿಗಳಿಗೂ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೆಯು ಇರುವುದರಿಂದ ವರ್ಣಾಶ್ರಮ 
ಗಳೂ, ತದ್ದರ್ಮಗಳೂ ಅವಶ್ಯಕಗಳಿಲ್ಲದೆ ಹೋಗಬಹುದಲ್ಲವೆ ಎಂಬ 
ಒಂದು ಶಂಕೆಯು ಏರ್ಪಡುವುದು. 


“ ಅಂತಸ್ತ್ಯಿತರೆಜ್ಞಾಾಯೋ ಲಿಂಗಾಚ್ಛ” (ಶಾ. ಮಾ. ೩-೪-೩೯) 
ಎಂದರೆ-- ಅನಾಶ್ರಮಿತ್ವಕ್ಕಿಂತಲೂ ಬೇರೆಯಾದ ಆಶ್ರಮಿತ್ವವು, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಧರ್ಮಕರ್ಮಾದಿ ಚಿಹ್ನೆಗಳಿರುವುದರಿಂದಲ್ಕೂ ಮತ್ತು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಾ ಧಾರ 
ದಿಂದಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠ ವಾದದ್ದು ಎಂದು ಸೂತ್ರಾರ್ಥವು. . “ ಅನಾಶ್ರಮಾನ 
ತಿಷ್ಟೆ (ತ್ಹುದಿನಮೇಕಮಸಿದ್ರಿ ಜಃ?” ಇತ್ಯಾದಿ ಧರ್ಮಶಾಸ್ತ್ರರೀತ್ಯಾ ದ್ವಿಜನು 
ಒಂದು ದಿವಸವೂ ಕೂಡ ಅನಾಶ್ರಮಿಯಾಗಿರಕೂಡದು- -ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರವು 
ಅನಾಶ್ರಮಿತ್ವವನ್ನು ನಿಷೇಧಿಸುತ್ತದೆ. ಬ್ರಹ್ಮೆಚರ್ಯವ್ರತವು ಮುಗಿದ 
ಮೇಲಾಗಲಿ ಪತ್ರ್ರೀನಿಯೋಗಾನಂತರವಾಗಲಿ ದ್ವಿ ಜನು ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮ 
ಥರ್ಮವನ್ನು ಶೀಘ್ರವಾಗಿ ಅಂಗೀಕರಿಸಬೇಕು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಒಂದು 
ವರುಷವು ಅನಾಶ್ರಮಿಯಾಗಿದ್ದರೆ ಅವನು ಮೂರು 'ಕೃಚ್ಛ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತ 


೭೪ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ 


ವನ್ನು ಆಚರಿಸಬೇಕು. ಆದ್ದರಿಂದ ಅನಾಶ್ರಮಕ್ಕಿಂತಲೂ ಆಶ್ರಮ 
ಜೀವನವು ಉತ್ತಮವು. 


ಆಶ್ರಮ ಧರ್ಮಬಭ್ರಷ್ಟತ್ತ ನಿಚಾರವು:-- 

ಆಶ್ರಮಗಳಲ್ಲಿ ಇರುವವರು ತಮ್ಮತಮ್ಮ ಆಶ್ರಮ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು 
ತ್ಯಜಿಸಿ ಭ್ರಷ್ಟರಾದರೆ ಅವರಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯಾಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ. 

ವ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯಾಚಾರ್ಯ ಕುಲವಾಸಿೀಿ..”” “ಆತ್ಮಾನಮಾಚಾರ್ಯ 
ಕುಲೇವಸಾದರ್ಯ” (ಛಾಂ. ಉ. ೨-೨-೩೧) ಎಂದರಿಸೈಸ್ಕಿಕನು- 
(ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮೆಚಾರಿಯು) ಆಚಾರ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೇ ಇದ್ದು ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿ 
ಯಾಗಿಯೇ ಸಾಯುವನು ಎಂದು ಶ್ರುತಿವಿಧಿಯಿರುವುದು. ವಾನಸ್ರಸ್ಥನಿಗೆ 
(ಎಂದರೆ ವೈ ಖಾನಸನಿಗೆ) ಚ ಅರಣ್ಯಮಿಯಾತ್ರತೋ ನಪ್ರನರೇಯಾತ್‌? 
ಎಂದರೆ-ವಾನಪ್ರಸ್ಸನು ಅರಣ್ಯವನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸಿದಮೇಲೆ ಪುನಃ ತಿರುಗಿ 
ಬರಕೂಡದು-ಎಂಬ ನಿಯಮವಿದೆ. ಸನ್ಯಾಸಿಗೆ (ಎಂದರೆ ಪರಿವ್ರಾ ಜಕನಿಗೆ) 
ಸ ಸೆನ್ಯಸ್ಯಾಗ್ನಿಂನಪುನರಾವರ್ತಯೇತ್‌ i ಎಂದರೆ ಸನ್ಯಾಸಿಯು ಪುನಃ 
ಗೃಹೆಸ್ಸಾದಿ ಬೇರೆ ಆಶ್ರಮಗಳನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸಕೂಡದು ಎಂದು ನಿಧಿಯಿದೆ. 

ಆದ್ದರಿಂದ ಇವರುಗಳು ಅನಾಶ್ರಮಿಗಳಾಗಿರುವುದು ಶಾಸ್ತ್ರವಿರುದ್ಧ 
ವಾದ್ದರಿಂದ ಈ ವಿಧವಾದ ನ್ವೈಸ್ಟಿ ಕಾಶ್ರಮಭ್ರಸ್ಕರಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯಾಧಿಕಾರ 
ನಿಲ್ಲವು ಎಂದು ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 

ನೈಷ್ಠಿ ಕಾಶ್ರಮಭ್ರಷ್ಠರಿಗೆ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತನಿದೆಯೋ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂಬು 
ದೊಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ. ಇತರ ಆಶ್ರಮಿಗಳಿಗೆ ಅಜ್ಞಾನಾದಿಗಳಿಂದ ಅನುಷ್ಠಿಸಿದ 
ಪಾಪಗಳು ಮಹಾಪಾತಕವಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತಗಳು ಶಾಸ್ತ್ರರೀತ್ಯಾ 
ವಿಧಿಸಿರುವುವು. ಆದರೆ ನೈಷ್ಕಿ ಕನಿಗೆ ಅವನ ಪಾವವು ಅಲ್ಪವಾಗಿದ್ದಾಗ್ಯೂ 
ಅವನಿಗೆ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತ ವಿಲ್ಲವು ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯಾಧಿಕಾರವಿಲ್ಲವು ಎಂಬುದೇ 
ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 

“ಆರೂಢೋನೈಷ್ಠಿಕಂ ಧರ್ಮಂ ಯಸ್ತು ಪ್ರಚ್ಯವತೇದ್ವಿ ಜಃ। ಪ್ರಾಯ 
ಶ್ಚಿತ್ತಂ ನಪಶ್ಯಾಮಿ ಯೇನಶುದ್ಧೇತ್ಸಆತ್ಮಹಾ” (ಆಗ್ನೇಯ ೧೬-೫-೨೩) 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ ೭೫% 


ಎಂದರೆನ್ವೈಸ್ಮಿ ಕನು (ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿಯು) ವತಿತನಾದರೆಅವನು ಪರಿಶುದ್ಧ 
ನಾಗುವುದಕ್ಕೆ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತವೇ ಇಲ್ಲವು ಎಂದು ಅರ್ಥ. ಸ್ಮೃತಿಯಲ್ಲಿ 


“ಉಪಕುರ್ವಣ' ನೆಂಬ ಒಬ್ಬ ಬ್ರಹ್ಮೆಚಾರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಒಂದು ವಿಧವಾದ 
ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತವನ್ನು ವಿಧಿಸಿದೆ... ಆದರೆ ಅದರಿಂದ ಅವನ ಪಾನ ನಿವೃತ್ತಿ 


ಯಾಗುತ್ತದೆಯೇವಿನಾ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೆಗೆ ಅವನು ಅರ್ಹನಾಗಲಿಲ್ಲ. 


ಮೌನ, ಸಾಂಡಿತ್ಯ, ಬಾಲ್ಯ ಇವುಗಳೂ ವಿದ್ಯಾಸಹಕಾರಿಗಳು :-- 

ಶಮದಮಾದಿಗಳು ನಿದ್ಯಾಸಹಕಾರಿಗಳಾಗುವಂತೆ ಮೌನವು 
ಪಾಂಡಿತ್ಯವು, ಬಾಲ್ಕವು, ಇವು ಮೂರೂಸಹ ವಿದ್ಯಾಸಹಕಾರಿಗಳಾಗು. 
ವುವು. ಇವುಗಳೂ ವಿದ್ಯಾನಿಷ್ಠನಿಗೆ ಅತ್ಯಾವಶ್ಯ ಕಗಳು. ವಾಜಸನೇಯದಲ್ಲಿ 
ಉಷಸ್ತಿ ಬ್ರಾ ಹ್ಮಣದಲ್ಲಿ “ತಸ್ಮಾದ್ದಾ )ಹ್ಮಣಂ ಪಾಂಡಿತ್ಯಂ ನಿನಿದ್ಯಬಾಲ್ಕೇನ 
ತಿಷ್ಕಾಸೇತ್‌-ಬಾಲ್ಯಂಚ ಪಾಂಡಿತ್ಯಂಚ ನಿರ್ನಿದ್ಯಾತ ಮುನಿಃ” (ಬೃ.ಉ. 
೩-೫-೧) ಎಂದರೆ--ಉಪಾಸಕನು ಮೊದಲು ಪಾಂಡಿತ್ಯವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿ 
ಬಾಲ್ಯವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ. ಬಾಲಕನ ವೀರ್ಯದಂತೆ ತನ್ನ ವಿದ್ಯಾ 
ಪ್ರದರ್ಶನವನ್ನು ಮಾಡದೆ ಇರುವನು. ಇವೆರಡೂ ಆದನಂತರ ಮೌನ 
ವನ್ನು ಆಚರಿಸುವನು--ಎಂದು ಅರ್ಥವು. ಉಪಾಸಕನು “ಪಾಂಡಿತ್ಯ?” 
ಎಂದರೆ ಶ್ರವಣಮನನಾದಿಗಳಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಅನಂತರ. 
ತನ್ನ ವೈಭವವನ್ನು ವ್ರಕಾಶಪಡಿಸದೆ ಇದ್ದು; ಅನಂತರ “ಮುನಿಃ” 
ಎಂದರೆ ಮುಂದೆ ಧ್ಯಾನಿಸಲ್ಪಡುವ ಪರಮಾತ್ಮನ ಅಪ್ರಾಕೃತ ದಿವ್ಯಮಂಗಳ 
ವಿಗ್ರಹವನ್ನು ಮನನಮಾಡುವನು ಎಂದು ಮೇಲೆಹೇಳಿದ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಥವಾಗುವುದು. ಇಲ್ಲಿ ಪಾಂಡಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟ ಜ್ಞಾ ನಕ್ಕಿಂತಲೂ 
«ಮೌನ?ವೆಂದು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟ ಜ್ಞಾನವು ಬೀರೆ ಈ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಹಿಂದೆ ಹೇಳಲಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಜ್ಞಾನ, ಶಮದಮಾದಿಗಳಂತೆ “ಮೌನ” ವೂ. 
ಒಂದು ವಿಧಿಯೆಂದು ಅಂಗೀಕರಿಸಬೇಕು. ಪಾಂಡಿತ್ಯ ಮತ್ತು ಬಾಲ್ಯದಂತೆ 
ಇದೂ ಒಂದು ಅಂತರಂಗ ಸಾಧನವು. ಪಾಂಡಿತ್ಯವು ಉಪಾಸ್ಕನಾದ-. 
ಪರಮಪುರುಷ ಸ್ಪರೂಪ ರೂಪ ಗುಣ ವಿಭವಾದಿಗಳ ನಿಶ್ಚಯ ಜ್ಞಾನವು. 
ಬಾಲ್ಯವು ಸ್ಪಮಾಹಾತ್ಮ್ಮ್ಯಾನಾವಿಷ್ಟಾರವು. ಸದಾಚಾರ್ಯೋಪದೇಶದಿಂದ. 


೭೬ ಶ್ರೀ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ 


ವೇದಾಂತಶ್ರವಣವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಶ್ರುತೃರ್ಥವನ್ನು ಮನನಮಾಡಿ ಉಪಾಸ್ಯ 
ನಾದ ಪರಮಪುರುಷನ ವಿಷಯಕ ನಿಶ್ಚಯಜ್ಞಾನವನ್ನು ಪಡೆದು, 
ಅನಂತರ ಮೌನರೂಪವಾದ ಸಹೆಕಾರಿಯನ್ನು ಪಡೆದು, ಅನಂತರೆ ಪರಿ 
ಪೂರ್ಣ ಬ್ರಹ್ಮಸಾಕ್ಲಾತ್ವಾರವನ್ನು ಪಡೆಯುವನು-ಎಂದು ಮೇಲಿನ ಶ್ರುತಿ 
ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಅರ್ಧವಾಗುವುದು. ಮೌವೆಂದರೆ ಧ್ಯೇಯವಾದ ಮೂರ್ತಿಯ 
ಪುನಃಪುನರ್ಧ್ಯ್ಯಾನಾಭ್ಯಾಸವು. ಇದು ಉಪಾಸನವ್ಯತಿರಿಕ್ಕ ಕಾಲಗಳ 
ಲಿಯೂ ಮಾಡತಕ್ಕದ್ದು. ಮುನಿ ಶಬ್ದವು ಪ್ರ ಕೃಷ್ಣಮನನ ಶೀಲರಾದ 
ವ್ಯಾಸಾದಿಮಹೆರ್ಸಿಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಯೋಗಿಸಲ್ಪಡುವುದರಿಂದ ಮೌನ ಶಬ್ದನ್ಕೈ 
ಇದೇ ಅರ್ಥವು. 


ಕರ್ಮಫಲಸ್ರಾಪ್ತಿಕಾಲವು:-- 

ಐಹಿಕ ಕರ್ಮಗಳು ಆಯಾ ಕರ್ಮಗಳು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಮುಗಿದ 
ತಕ್ಷಣದಲ್ಲಿಯೇ ಫಲಪ್ರದಗಳಾಗುತ್ತವೆಯೇ ಅಥವಾ ನಿಳಂಬ್ಯಫಲಪ್ರದವೇ? 
ಎಂನು ಪ್ರಶ್ನೆ. 


“ ಐಹಿಕಮಪ್ರಸ್ತುತ ಪ್ರತಿಬನ್ನೇೇ ತದ್ದರ್ಶನಾತ್‌” (ಶಾ. ಮಾ. 
೩-೪-೫೦) ಎಂದರೆಪ್ರತಿಬಂಧೆಕಗಳು ಸಮಾಸದಲ್ಲಿ ಒದಗದೇ ಇದ್ದರೆ 
ಐಹಿಕ ಕರ್ಮಗಳು ವಿಳಂಬವಿಲ್ಲದೆಯೇ ಫಲಕಾರಿಗಳಾಗುವುವು. ಈ ಅರ್ಥ 
ವನ್ನೇ ಶ್ರುತಿವಚನವೂ ಹೇಳುವುದರಿಂದ ಇದೇ ರೀತಿಯಾಗಿ ಅಂಗೀಕರಿಸ 
ಬೇಕು--ಎಂದು ಈ ಸೂತ್ರದ ಅರ್ಥವು, ಆ ಫಲಪ್ರಾಪ್ತಿಗೆ ಬೇರೆ ಯಾವು 
ದಾದರೂ ಪ್ರತಿಬಂಧೆಕಗಳಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಕೂಡಲೇ ಫಲಿಸುವುದು. ಪ್ರತಿಬಂಧಕ 
ಗಳೇನಾದರೂ ಇದ್ದರೆ ಆ ಪ್ರತಿಬಂಧಕವು ನಿವೃತ್ತಿಯಾದನಂತರ ( ಅಥವಾ 
ಆ ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ) ಫಲಿಸುವುದು ಎಂದು ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 


6 ಯದೇವವಿದ್ಯಯಾಕರೋತಿ ತದೇವ ವಿ ೇರ್ಯವತ್ತರ ಭವತಿ? 
(ಛಾಂ. ಉ. ೧-೧-೧೦) ಎಂದರೆ ಉದ್ಗೀಧವಿದ್ಯಾನುಷ್ಕಾನದಲ್ಲಿ ಯಾಗ 
ಕರ್ಮವು ವೀರ್ಯವತ್ತರವಾಗಿ ಆಗುವುದು. ಎಂದರೆ-ಯಾಗಕರ್ಮದ 
ಫಲವು ಶೀಘ್ರದಲ್ಲಿ ಲಭಿಸಬೇಕಾದರೆ “ ಉದ್ದೀಥ” ಉಪಾಸನವನ್ನು 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ ೭೭ 


ಜಟ ಈಶು ಸ್ರಿತಿವಾಕ್ಯದಿಂದ ಈ ಅರ್ಥವು ವಿಶದಮಾಡ. 
ಬ್ರರುವುದು. ಈ ಉದ್ದೀಥ ಉಪಾಸನದಿಂದ ಸಮಾಪದಲ್ಲಿರುವ: 
ಪ ವಾಗ ನಿವಾರಣೆಯಾಗಿ ಕರ್ಮವು ಶೀಘ್ರಫಲಪ್ರದವಾಗುವುದು. 


ಆದರೆ ಐಹಿಕ ಫಲಗಳಿಗೆ ಉಂಟಾಗುವ ಪ್ರತಿಬನ್ಹ ಕನಿವೃತ್ತಿಗೆ 
ಉಪಾಸನೆಗಳಿರುವಂತೆ ಮೋಕ್ಷಫಲಕ್ಕೆ ನಿಫ್ನೆ ಕಾರಿಯಾದ ಭಾಗವತಾಪ 
ಚಾರಾದಿ ಮಹಾಪಾಪಗಳಿಗ್ಳೂ ಅನಾಡ್ಯವಿದ್ಯಾಸಂಚಿತಾನನ್ನಾ ನನ್ನ 
ಪಾಸ ಮತ್ತು ಭಾಸ ಉಪಾಸನಾನಂತರದಲ್ಲಿಯೇ ಎಲ್ಲಾ 
ಪಾಪಗಳೂ ನಶಿಸಿ ಮೋಕ್ಷವು ಕೂಡಲೇ ಸಿಧಿ ಿಸುವುದೆಂಬ ನಿಯಮವಿಲ್ಲ. 
ಭಗವದನುಗ್ರ ಹದಿಂದಲೇ ಈ ಫಲವು ಲಭಿಸಬೇಕು. 


ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯೆಯಿಂದ ಪಾಸನಿವೃ ತ್ತಿಯಾಗುವ ಕ್ರೈಮವು:-- 
ಬ್ರಹ್ಮಪ್ರಾಪ್ತಿ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಜೀವನಿಗೆ ಆಗುವ ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳ 
ಹಾನಿಯು ಕೆಳಗೆ ನಿವರಿಸಲ್ಪ ಡುತ್ತ ದೆ. ಬ್ರಹ್ಮಪ್ರಾಪ್ತಿಯಕಾಲದಲ್ಲಿ ನ ಪಣ್ಯ 


ಪಾವಗಳು ಉಪಾಸಳನನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಶ್ರುತಿಗಳು ಈರೀತಿ 
ಹೇಳುತ್ತವೆ, 


(೧) ""ತದಾವಿರ್ದ್ವಾ ಪುಣ್ಯಪಾ ವೇ ವಿಧೂಯ ನಿರಂಜನಃ ಪರಮಂ 
ಸಾಮ್ಯಮುಖಪೇತಿ'' ಹ ಉ. ೩-೧-೩) ಎಂದರೆ ಉಪಾಸಕನು. 
ದೇಹಾವಸಾನಕಾಲದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಪುಣ್ಯ ಪಾಸಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ ಒದರಿಬಿಟ್ಟು 
ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಜಾ ಬತಾ ವಿಂದ ಅಥರ್ವಣದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದ 


(೨) ""ಅಶ್ಚಇವರೋಮಾಣಿ ನಿಧೂಯಪಾಪಂ। ಚಂದ್ರಇವರಾ 
ಹೋರ್ಮುಖಾತೃಮುಚ್ಯ | ಧೂತ್ಹ್ವಾಶರೀರಮಕೃತಂ ಕೃತಾತ್ಮಾ | ಬ್ರಹ್ಮ 
ಲೋಕಮಭಿಸಂಭವಾನಿ” (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೧೩-೧) ಎಂದಕೆ- ಕುದುರೆಯು 
ತನ್ನ ಮೈ ಕೂದಲನ್ನು ಹ್ಯಾಗೆ ಒದರಿಬಿಡುವುದೋ ಹಾಗೆಯೇ ಪಾಪ 
ಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ ಒದರಿಬಿಟ್ಟು ರಾಹುವಿನಿಂದ ವಿಮುಕ್ತನಾದ ಚಂದ ದ್ರನಂತೆ 
ಪರಶುದ್ಧನಾಗಿ ಹೊರಟು ಜೀವನು ಕೃತಕೃತ್ಯನಾಗಿ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕಾಭಿ 
ಮುಖವಾಗಿ ಹೊರಟುಬಿಡುವನು. 


೭೮ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ 


(೩) ""ತಸ್ಯಪುತ್ರಾದಾಯ ಮುಪಯಸ್ತಿ | ಸುಹೃದಸ್ಸಾಧುಕೃತ್ಯಾಂ 
ದ್ವಿಷನ್ರಃ ಪಾವಕೃತ್ಯಾಂ” ಎಂದರೆ--ಅವನ ಪುತ್ರರು ಅವನ ಧನವನ್ನೂ, 
ಮಿತ್ರರು ಅವನ ಪುಣ್ಯವನ್ನೂ, ಅವನ ಶತ್ರುಗಳು ಅವನ ಪಾಪವನ್ನೂ 
ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳು ತ್ತಾರೆ. 


(೪) "“ತತ್ಸುಕೃತ ದುಷ್ಕೃತೇಧೂನುತೇ ತಸ್ಯಪ್ರಿಯಾಜ್ಞಾತಯ 
ಸ್ಸುಕೃತ ಮುಸಯಂತಿ ಅಪ್ರಿಯಾ ದುಷ್ಕೃತಂ? (ಕೌ. ಉ. ೧-೪) 
ಎಂದರೆ-ಮುಕ್ತಜೀವನಿಂದ ಒದರಲ್ಪ ಟ್ಟಿ ಅವನ ಸುಕೃತ ಮತ್ತು ದುಷ್ಕೃತ 
ಗಳು ಅವನ ಮಿತ್ರ ಮತ್ತು ಶತ್ರುಗಳನ್ನು ಸೇರುತ್ತವೆ. 


ಈಮೇಲಿನ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುವುದೇನೆಂದರೆ 
ಬ್ರಹ್ಮಪ್ರಾಪ್ತಿಗೆ ಮೊದಲು ಜೀವನು ತನ್ನ ಸುಕೃತ ಮತ್ತು ದುಷ್ಕೃತ 
ಗಳರಡನ್ನೂ ಒದರಿಬಿಡುತ್ತಾನೆ. ಹಾಗೆ ಒದರಲ್ಪಟ್ಟ ಸುಕೃತ ದುಷ್ಕೃತ 
ು ಕಾರ್ಯಪೂರ್ಣತೆಗಾಗಿ ಅವನ ಮಿತ್ರ ಶತ್ರುಗಳನ್ನು ಸೇರುತ್ತವೆ. ಅವನ 
ಧನವೆಲ್ಲಾ ಅನನ ಪುತ್ರರನ್ನು ಸೇರುವುದು ಎಂದು ತಿಳಿದುಬರುವುದು. 
ಪಾಪಗಳನ್ನು ಒದರಿಬಿಡುವಂತೆ ಪುಣ್ಯವನ್ನೂ ಒದರಿಬಿಡಬೇಕು. 
ಹಾಗಾಗದಿದ್ದರೆ ಆ ಪುಣ್ಯಫಲಾನುಭವಾರ್ಥವಾಗಿ ಅವನು ಸ್ವರ್ಗಾದಿ 
ಪುಣ್ಯಲೋಕಗಳಿಗೆ ಹೋಗಬೇಕಾಗುವುದು. ಹಾಗಾದರೆ ಪುನಃ ಶರೀರ 
ವನ್ನು ಪರಿಗ್ರಹಿಸಬೇಕಾಗುವುದು. 


ಶರೀರವಿಯೋಗದಲ್ಲೂ ಮತ್ತು ಅರ್ಚಿರಾದಿಗತಿಪ್ರಯಾಣಕಾಲ 
ದಲ್ಲೂ ಜೀವನಿಗೆ ಯಾವ ವಿಧವಾದ ಕರ್ಮಗಳೂ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ 
ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅವನಿಗೆ ಸೂಕ್ಷ ಶರೀರವೂ ಇರಕೂಡದು. ಯಾತಕ್ಕೆಂದರೆ 
ಆ ಸೂಕ್ಷ್ಮಶರೀರಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಕರ್ಮಗಳೂ ನಶಿಸಿಹೋದರೆ “ದೇವಯಾನ 
ಗತಿ” ಯನ್ನು ಹೇಳುವ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ವಿರೋಧವುಂಟಾಗುವುದಿಲ್ಲವೇ 
ಎಂಬ ಸಂಶಯವುಂಟಾಗಬಹುದು, ಇದಕ್ಕೆ “ಉಪಪನ್ನ ಸ್ತಲ್ಲ್ಪಕ್ಷಣಾರ್ಥೋ 
ಪಲಬ್ಬೇರ್ಲೋಕವತ್‌” (ಶಾ.ಮಾ.8-೩-೩೦) ಎಂದರೆ ಆ ಲಕ್ಷಣಗಳುಳ್ಳ, 
ಅಕರ್ಮವಶ್ಯವಾದ ಶರೀರವು ಮುಕ್ತನಿಗೆ ಉಂಟಾಗುವುದರಿಂದ ಪುಣ್ಯ 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ರರ್ಯಸಾರ ೭೯ 


ಪಾಪಾದಿಗಳು ನಾಶವಾದಮೇಲೆಯೂ ಅರ್ಚಿರಾದಿಗತಿಯುಂಟಬಾಗುವುದು. 
ಇದನ್ನು ರೋಕದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲಿಯೂ ಕಂಡಿರುವೆವು-- ಎಂದು ಅರ್ಥವು. 
ಸಕಲಕರ್ಮಗಳೂ ನಶಿಸಿ ಮುಕ್ತನಾದಮೇಲೆ ಸ್ವಸ್ಟೈರಾಡ್ಛವತಿ ತಸ್ಯ 
ಸರ್ವೇಷು ಲೋಕೇಷು ಕಾಮಚಾರೋಭವತಿ” (ಭಾಂ. ಉ. ೭-೨೫-೨) 
ಎಂದರೆ ಮುಕ್ತನಾದ ಪುರುಷನು ಕರ್ಮವಶ್ಯನಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಸ್ವಸ್ವರೂಪ 
ವನ್ನು ಪಡೆಯುವನು. ಅವನಿಗೆ ಸರ್ವಲೋಕಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಯಥೇಚ್ಛವಾಗಿ 
ಸಂಚಾರಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿಯಿರುವುದು..ಎಂದು ಕರ್ಮಶೂನ್ಯನಾದ ಮುಕ್ತ 
ನಿಗೂ ಸಂಕಲ್ಪಮಾತ್ರದಿಂದಲೇಶರೀರವೂ, ಲೋಕಾಂತರಗಮನಶಕ್ತಿಯೂ 
ಶ್ರುತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವುದು. ಹಾಗೆಯೇ ಶರೀರಾವಸಾನದಲ್ಲಿ ಇವನಿಗೆ 
ಕರ್ಮಕ್ಷಯವು ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಆದರೂ ಅವನ ಪರಮಾತ್ಮೋಪಾಸನಬಲ 
ದಿಂದಲೂ ಪರಮಾತ್ಮನ ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದಲೂ ಅವನಿಗೆ ಸೂಕ್ಷ್ಮಶರೀರವೂ 
ಮತ್ತು ಅರ್ಜಿರಾದಿ ಮಾರ್ಗಪ್ರಯಾಣವೂ ಸಂಭವಿಸುವುವು. ಇದಕ್ಕೆ 
ಲೋಕದೃಷ್ಟಾಂತವಾಗಿ ಒಬ್ಬ ರಾಜನಿಗೆ ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರೀತಿಪಾತ್ರನಾದ 
ಮನುಷ್ಯನು ತನ್ನ ಇಷ್ಟವ್ರ ಕಾರ ಸಂಚಾರಸುಖಾದಿಗಳನ್ನು ಆ ರಾಜನ 
ಬಲದಿಂದಲೇ ಪಡೆಯುವಂತೆ ದೇವಾಧಿದೇವನೂ ಸರ್ವಶಕ್ತನೂ ಕಾರುಣ್ಯ 
ಸಾಗರನೂ ಆದ ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಉಪಾಸಿಸಿದವನಿಗೆ ಸ್ಮೂಕ್ಷ ಶರೀರ 
ಮತ್ತು ಅರ್ಚಿರಾದಿಗಮನಶಕ್ತಿಗಳಿರುವುದಕ್ಕೆ ಯಾವ ಅಭ್ಯಂತರವೂ 
ಇಲ್ಲವೆಂದು ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 


ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನಿಯಾದ ಜೀವನಿಗೇ ಮೋಕ್ಷೆಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗುವಾಗ 
ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞ ರಾದ ವಸಿಷ್ಕಾದಿ ಬ್ರಹ್ಮಖಷಿಗಳಿಗೆ ಯಾತಕ್ಕೆ ಮೋಕ್ಷಪ್ರಾಪ್ತಿ 
ಯಾಗಲಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಒಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಹೊರಡಬಹುದು. ವಸಿಷ್ಠ 
ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರಾದಿ ಬ್ರಹ್ಮೆಜ್ಞಾನಿಗಳಿಗೆ ಅವರವರ ಅಧಿಕಾರಕಾಲವು ಮುಗಿಯ 
ವವರಿವಿಗೂ ಅವರ ಶರೀರಗಳು ಇರುತ್ತವೆ. ಅವರುಗಳಿಗೂ ಅವರೆ 
ಕರ್ಮಾನುಸಾರವಾಗಿ ಶರೀರವೂ ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರವೂ ದೊರೆತಿರುವುದು. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಆಯಾ ಅಧಿಕಾರಿಗಳಿಗೆ ಅವರವರ ಅಧಿಕಾರ ಪೂರ್ತಿಯಾಗುವ 
ವರಿವಿಗೂ ಬ್ರಹ್ಮೆಜ್ಞಾನಪೂರ್ತಿಯಿದ್ದಾಗ್ಯೂ ಮುಕ್ತಿ ಯುಂಬಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


ಜೆ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯಸಾ 


ಆ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನಿಗಳ ಶರೀರವೂ ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರವೂ ಪ್ರಾರಬ್ಧ ಕರ್ಮ 
ಫಲವಾಗಿಯೇ ಬಂದಿರುವುದು. ಆ ಪ್ರಾರಬ್ದ ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿ 
ಮುಗಿಸಿದಮೇಲೆಯೇ ಅವರಿಗೆ ಮೋಕ್ಷವು ಬಾಗುವುದು. 


ನಾಲ್ಕನೇ ಪ್ರಕರಣವು 


ಧ್ಯಾನಸ್ವರೂಸೆವು ಅ 
ಉಪಾಸನಾಸ್ತರೂಪವು ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಸಾಂಗವಾಗಿ 
ನಿಚಾರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತು. ಈಗ ಉಪಾಸನಸ್ತರೂಪವು ನಿರ್ಣಯಿಸಲ್ಪಡುವುದು. 


“ಬ್ರಹ್ಮನೇದ ಬ್ರಹ್ಮೈವ ಭವತಿ” (ಮುಂ.ಉ. ೩-೨-೯) ಎಂದರೆ. 
ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನಿಯು ಬ್ರ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನೇ ಹೊಂದುತ್ತಾ ಸಾನೆ ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟ ಬ್ರ ಹ್ಮಜ್ಞಾ ನವು 4 "ಅವ್ಳ ತ್ರಿ ರಸಕ್ಕ ದುಪದೇಶಾತ್‌'” 
(ಶಾ. ಮಾ. ೪-೧-೧) ಎಂದರೆ ಧ್ಯಾನಸ್ಥಾ ನಲ್ಲಿ ಪಾಸ ಸಕಜ್ಞಾನವು 
ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಆವೃತ್ತಿ ತ್ತಿಯು (Repeated thinking) ಅಡಿಗಡಿಗೆ 
ಮಾಡಲ್ಪ ಡುತಿ ಗ ಇಂಊಊ ಸೂತೃವ ತ್ರವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಅರ್ಥವ ನ್ನು 
ಮ 


ಪೂರ್ವಪಕ್ಷದವರು ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಎರಡುಮೂರು ಸಲ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ವಿಧಿಯಪ್ರ ಕಾರ ಅದು ಉಪಾಸನವಾಗಬೇಕು- ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಆದರೆ “ಬ ಬ್ರಹ್ಮವೇದ'' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಲಟ್ಟಿ ಟ್ಟ ಬ್ರಹ್ಮ 
ಜ್ಞಾನವು “ಧ್ಯಾನೋಸಾಸನ” ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಧ್ಯಾನಪದದ 
ಅರ್ಥವುಳ್ಳ ದ್ಹಾಗಿರುವುದು. ಧ್ಯಾನವೆಂದರೆ ಅವಿಚ್ಛಿನ್ನ ವಾದ ಸ್ಕ್ರೃತಿ 
ಪರಂಪರೆ ಅಂದರೆ ಅವಿಚ್ಛನ್ನ ವಾದ ಜ್ಞಾನದೆ ಆವೃತ್ತಿ. ಆದ್ದರಿಂದ 


6] ಶ್ರೀ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ ೮೧ 


ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನವು ಅನಿಚ್ಛೆ ನ್ನ ವಾದ (ಎಂದರೆ ವಿರಾಮ 
ವಿಲ್ಲದೆ ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟ) ಜ್ಞಾನದ ಆವೃತ್ತಿ ಸ್ವರೂವವಾಗಿ ಇದ್ದು ಕೊಂಡೇ 
ಬ್ರಹ್ಮವ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗುವುದೆಂದು ಸಿದ್ಧಾ ನ್ರವು. “ಯಸ್ತದ್ವೇದ ಯತ್ಸವೇದ 
ಸಮಯೈೆತದುಕ್ತ 8” (ಛಾಂ. ಉ. ೪-೧-೪) ಎಂದು ಆರಂಭಿಸಿ “ಅನುಮ 
ಏತಾಂ ಭಗವೋ ದೇವತಾಂಶಾಧಿಯಾಂ ದೇವತಾಮುವಾಸ್ತೆ''( ಛಾಂ.ಉ. 
೪-೨-೨) ಎಂದು“ಯೆಸ್ತದ್ರೇದ” ಎಂದು ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ 
ಜ್ಞಾನವು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿತು. ಆರಂಭಿಸುವುದೇ ಮುಗಿಸಲ್ರಡುವುದೂ 
ಆದ್ದರಿಂದ ಎರಡು ವದಗಳಿಗೂ ಉವಾನನವೆಂದೇ ಅರ್ಧವು. 

ಇಲ್ಲಿ “ಅವೃತ್ತಿರಸತ್ವ ೃತ” ಎಂಬ ಸೂತ್ರದ “ಧ್ಯಾನ” ಶಬ್ದವು.-- 
ಭತ್ತವನ್ನು ಕುಟ್ಟ ಅಕ್ಕಿಯನ್ನು ಮಾಡುವ ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಹೋಲಿಸಿದೆ. 
ಭತ್ತದಮೇಲೆ ಬೀಳುವ ಒನಕೆಯ ವೆಟ್ಟುಗಳಂತೆ ಜೀವನಿಗೆ ಅವಿಚ್ಛಿನ್ನ 
ಸ್ಮೃತಿ, ಭತ್ತದಮೇಲಿನ ಹೊಟ್ಟು ಬಿಡುವಂತೆ ಇವನ ಅಜ್ಞಾನಾದಿಗಳ 
ನಿವೃತಿ... ಆದ್ದರಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮವ್ರಾಪ್ತಿಯ ಕಾಲದವರಿವಿಗೂ ಧ್ಯಾನವು 


ಅನಿಚ್ಛೆ ನ್ನ ವಾಗಿರಬೇಕು. 


“ತದ್ರೂ ವವತ್ಯಯೇ ಚ್ಛೈ ಕಾಸನ್ರತಿಶ್ವಾನ್ಯ ನಿಸ್ಪೃ 
(ನಿ. ವು. ೬-೭-೭೯೧) ಎಂದರೆ ಎಡೆಬಿಡದೆ ವರಮಾತ್ಮನಿಷಯಕವಾಗಿ 
ಮಾಡುವ ಸ್ಮೃತಿವರಂಪರೆಯು ಧ್ಯಾನನೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುವುದು 


ಎಂದು ಸ್ಕ್ರೃತಿವಚನನಿರುವುದು. 


ಆತ್ಮೋಷಾಸನವು ಎಂದರೆ ಅಂತೆರಾತ್ಮಧ್ಯಾನೋಪಾಸನವು :- 

ಆತ್ಮ ಸ್ಯಾನವರನು ವೆರಮಾತ್ಮನನ್ನೆ ಚಿದಚಿದ್ದಿ ಲಕ್ಷಣನನ್ನಾ ಗಿಯೂ 
ಮತ್ತು ತನ್ನು ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಆತ್ಮನನ್ನಾ ಗಿಯೂ ಭಾವಿಸಿ ಧ್ಯಾನಮಾಡಬೇಕು. 
ಈೆಲವು ಭೇಡತ್ರುತಿವರರು «ಅಧಿಕಂತು ಭೇದನಿರ್ದೇಶಾತ್‌'' (ತಾ. ಮಾ. 
೨-೧-೨೨) ಎಂದರೆ-ಪ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಜೀವನಿಗಿಂತಲೂ ಪರಮಾತ್ಮನು 
ಉತ್ತಮನು ಎಂಬ ಸೂತ್ರವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಪರಮಾತ್ಮನು ಜೀವನಿಗಿಂತಲೂ 
ಬೇರೆಯಾದವನು ಎಂಬ ಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ಧ್ಯಾನಿಸಬೇಕು ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


೮೨ ಶ್ರಿ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ 


ಅದ್ವೈತಿಗಳು ಅಭೇದಶ್ರುತಿರೀತ್ಯಾ “ತ್ವಂ ವಾ ಅಹಮಸ್ಮಿ ಭಗವೋ 
ದೇವತೇ ಆಹೆಂವೈತ್ವಸ್ಮಿ '' ಎಂದು ತಾನೇ ವರಬ್ರಹ್ಮನು ಎಂಬ ಜ್ಞಾನ 
ದಿಂದ ಉಪಾಸಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇವೆರಡು ಮಾರ್ಗಗಳೂ ತಪ್ಪು. *"ಯಸ್ಯಾತ್ಮ 
ಶರೀರಂ?” (ಬೃ. ಉ. ೪-೭-೨೨) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಜೀವನು 
ಅಸ್ಮದಾದಿ ಶರೀರಕ್ಕೆ ಹ್ಯಾಗೆ ಆತ್ಮನೋ ಹಾಗೆಯೇ ಪರಮಾತ್ಮನು ತನ್ನ 
“ಆತ್ಮನಿಗೆ ಆತ್ಮನು” ಎಂಬ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಧ್ಯಾನಮಾಡಬೇಕು ಎಂಬುದೇ 
ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 
ಪ್ರೆತೀಕೋಪಾಸನವು:-- 

ಪ್ರತೀಕೋಪಾಸನವು ಆತ್ಮೋಪಾಸನದಲ್ಲಿ ಸೇರುವುದಿಲ್ಲ. 
«(ಪ್ರತೀಕ ವೆಂದರೆ ಪರಮಾತ್ಮನಿಗಿಂತಲೂ ಬೇರೆಯಾದ ತನ್ನ 
ಮನಸ್ಸು ಇತ್ಯಾದಿಗಳು. “ಪ್ರತೀಕ” ಎಂದರೆ "" ಏಕದೇಶ''ವೆಂದೂ 
ಅರ್ಥವಾಗುವುದು. “ಮನೋಬ್ರ ಹ್ಮೇತ್ಯು ಪಾಸೀತ.... ನಾಮಬ್ರ ಹ್ಹೇತ್ಯು 
ಪಾಸೀತ” (ಛಾಂ. ಉ. ೩-೧೮-೧) ಎಂದು ನಾಮ್ಕ ಮನಸ್ಸು ಇತ್ಯಾದಿ 
ಗಳನ್ನು ಬ್ರ ಹ್ಮವೆಂದು ಉಪಾಸಿಸುವುದು ಪ್ರತೀಕೋಪಾಸನೆಗಳು. ಇದು 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಆತ್ಮೋಪಾಸನೆಯಲ್ಲಿ ಸೇರುವುದಿಲ್ಲವೆಂದು ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 
ಈ ಪ್ರತೀಕೋಪಾಸನೆಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಪ್ರತೀಕಗಳನ್ನು ನರಮಾತ್ಮಾಂಶವಾಗಿ 
ಉಪಾಸಿಸಿದರೆ ಅದರಿಂದ ಅತ್ಯಧಿಕಫಲವು ಲಭಿಸುವುದು. ಆದರೆ ಆ 
ಫಲವು ಅನಿತ್ಯವ್ರು ಶಾಶ್ವತವಾದ ಮೋಕ್ಷನಲವು ಲಭಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಈುಳಿತು ಕೊಂಡೇ ಮಾಡಬೇಕು :-- 

ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಕುಳಿತುಕೊಂಡೇ ಮಾಡಬೇಕು. ಎಂದು “ ಆಸೀನ 
ಸ್ಸಂಭವಾತ" ” (ಶಾ, ಮಾ ೪-೧-೭) ಎಂದರೆ ಕುಳಿತುಕೊಂಡು ಧ್ಯಾನ 
ಮಾಡುವವನಿಗೆ ಮನಸ್ಸ ್ಯವುಂಬಾಗುವುದು ಎಂಬ ಸೂತ್ರವಾಕ್ಯದಿಂದ 
ವ್ಯಕ್ತ ವಾಗುವುದು. ನಿಂತುಕೊಂಡಿರುವಾಗಾಗಲಿ, ಓಡಾಡುತ್ತಿರುವಾ 
ಗಾಗಲಿ--ಮನಸ್ಸೂ ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ಬೇರೆ ವ್ಯಾಪಾರಗಳಿಗೆ 
ಹೋಗಿಬಿಡುವುದರಿಂದಲೂ ; ಮಲಗಿಕೊಂಡರೆ ವಿಶ್ರಾಂತಿ,ನಿದ್ರೆ ಇತ್ಯಾದಿ 
ಗಳುಂಬಾಗುವುದರಿಂದಲೂ, ಕುಳಿತುಕೊಂಡು ಧ್ಯಾನಮಾಡುವುಜಿೇ 
ಉತ್ತಮವು. 


ಕ ದಿ 
ಹಸರ್ಕು 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ ೮೩ 


 ನಿಧಿಧ್ಯಾಸಿತವ್ಯ8” (ಬೃ. ಉ. ೪-೫-೬) ಎಂದು ಉಪಾಸನವು 
ಫ್ಯಾನರೂಪನವಾಗಿ ಹೇಳಿರುವುದು. 


ಧ್ಯಾನವೆಂದರೆ ಬೇರೆ ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲದೆ ಕ ತೈಲಧಾರೆ” ಯಂತಿರುವ 
ಅವಿಚ್ಛಿನ್ನಸ್ಮೃತಿಸಂತಾನರೂಪವಾಗುವುದರಿಂದಲೂ ಉಪಾಸಕ 
ಮನಸ್ಸೂ ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ನಿಶ್ಚಲವಾಗಿರಬೇಕಾದ್ದರಿಂದಲೂ 
ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಕುಳಿತುಕೊಂಡೇ ಮಾಡಬೇಕು. 


ಉಪಾಸನ ಸಹಕಾರಿಗಳು: 
ಉಪಾಸನಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಬೇಕಾದ ಸಹಕಾರಿ 
ಎ 
(೧) ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಅಚಲತ್ವ (೨) ಪ್ರದೇಶ ಮತ್ತು 
(೩) ಕಾಲ. 


ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಅಚಲತ್ವವೇ ಮುಖ್ಯ 
ವಾದದ್ದು. 


«£(`ರರ್ಕರಾದಿ ರಹಿಕೇ ಮನೋನುಕೂಶೇ ಶುಚ್‌ೌವೇಶೇ'' (ಶ್ರೇ.ಉ. 
೨-೧೦) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ 
ಹಿಂಸೆಯಿಲ್ಲದಂತೆ ಯಾವ ಸ್ಥಳವು ಅನುಕೂಲವಾಗಿರುವುದೋ ಮತ್ತು 
ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಧ್ಯಾನನು ನಿಶ್ಚಲವಾಗುವುದೋ ಆ ದೇಶಕಾಲಗಳೇ 
ಗ್ರಾಹ್ಯೆಗಳು. 


ಉಪಾಸನೆವು ಯಾನಜ್ಞೀವವೂ ಅನುಷ್ಕೇಯವು — 

ik ಆಪ್ರಯಾಕಾತ್ರತ್ರಾನಿಹಿದೃಷ್ಟಂ” (ಶಾ. ಮಾ. ೪-೧-೧೨) 
ಎಂದರೆ ದೇಹಾವಸಾನದವರಿನಿಗೂ ಉಪಾಸನವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿರಬೇಕು. 
ಆ ದೇಹಾವಸಾನದಲ್ಲಿಯೂ ಉಪಾಸನವು ಕಾಣಲ್ಬಡುವುಮ- ಎಂಬ 
ಸೊತ್ತವಾಕ್ಯಪ್ರಕಾರ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪರಮಾತ್ಮಧ್ಯಾನವನ್ನು 
ನೇಹಾವಸಾನವಾಗುವವರಿನಿಗೂ ಮಾಡುತ್ತಿರಬೇಕು. 


೮೪ ಶ್ರಿ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ನಾರ 


"" ಸಖಲ್ರೇವಂ ವರ್ತರ್ಯ ಯಾವದಾಯುಷಂ'' (ಛಾಂ. ಉ. 
೮-೧೫-೧) ಎಂದು... ಯಾವಜ್ಜೀವವೂ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಶ್ರುತಿಯು 
ವಿಧಿಸಿರುವುದು. ಅದೂ ಅಲ್ಲದೆ “ಉವಾಸನೆ” ಎಬ ಸದಕ್ಕೆ “ಅವಿಚ್ಛಿನ್ನ 
ತೈಲಧಾರಸ್ಮೃೃತಿ ವರಂವಕೆ” ಎಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಿರುವಾಗ್ಯ ಅದು ಯಾವ 
ಜ್ಹ್ಜೀವವೂ ಮಾಡತಕ್ಕುದೆಂದು ತಾನಾಗಿಯೇ ಅರ್ಥವಾಗುವುದು. 


ಉಪಾಸನಾ ಫಲರೂಸನಾಡ ಕರ್ಮಶ್ರಯಕ್ರಮವು:-- 

« ಕದಧಿಗಮ ಉತ್ತರ ಪೂರ್ವಾಘಯೋರಕ್ಲೀಷವಿನಾಶೌತದ್ವ್ಯವ 
ದೇಶಾತ್‌ ” (ಶಾ. ಮಾ. ೪-೧-೧೩) ಎಂದರೆ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಾನುನಾರವಾಗಿ 
ಜೀವನಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯಾನುಷ್ಕಾ ನವು ಪ್ರಾಪ್ತವಾದರ್ಕೆ ತದನಂತರ ಅವನಿಂದ 
ಮಾಡಲ್ಪಡುನ ಪಾಪವು ಅವನಿಗೆ ತಗಲದೇ ಇರುವಿಕೆಯ, ಮತ್ತು 
ತಶ್ಸೂರ್ವಭಾನಿಯಾಗಿ ಅವನಿಂದ ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟ ಪಾಪಗಳ ಕ್ಷಯವೂ 


ಉಂಟಾಗುವುವು--ಎಂದು ಈ ಸೂತ್ರವು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವುದು. 


ಪೂರ್ವಪಕ್ಷದವರು---“ನಾಭುಕ್ತಂ ಕ್ಷೀಯತೇ ಕರ್ಮೇ” (ಬ್ರಹ 
ಎಲ್ಲಿ ಇಳೆ ಇದ್ದ Rt ಇವೆ ಇಇ 
ವೈವರ್ತೇ-ಪ್ರಕೃತಿಖಂಡೆ ೨೬-೭೦) ಎಂಬ ಸ್ಕ್ರೈತಿವಾಕ್ಯ ಪ್ರಕಾರ ಕರ್ಮ 
ಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿಯೇ ತೀರಬೇಕು, ಉಪಾಸನದಿಂದ ಪಾಪವು 
ಕ್ಷಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಸಿದ್ಧಾನ್ತ : 

ಆದರೆ 4 ತದ್ಯಥಾಪುಷ್ವರಪಲಾಶ ಆಪೋನಶ್ಚಿಷ್ಯನ್ರೇ ಏವಮೇವಂ 
ವಿವಿ ವಾನಂ ಕರ್ಮನಶ್ಲಿಷ್ಯೃತೆ” (ಛಾಂ. ಉ. ೪-೧೪-೩) ಎಂದರೆ 
ತಾವರೆ ಎಲೆಗೆ ನೀರು ಹ್ಯಾಗೆ ಅಂಟುವುದಿಲ್ಲವೋ ಅದರಂತೆಯೇ ಪಾಪವು 
ಉಪಾಸಕನಿಗೆ ಅಂಟುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದೂ 


ಸರ್ವೇಸಾಸ್ಮಾನಃ ಪ್ರಡೂಯನ್ರೇ? (ಛಾಂ. ಉ. ೫-೨೪-೩) ಎಂದಕೆ 
“ಸಿಕ” ಎಂದರೆ ಹೆಂಚೀಕಡ್ಡಿಯ ಊಬಿನ ಸಣ್ಣ ಭಾಗವು ಅಗ್ನಿಯಲ್ಲಿ 


ಶಿ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರೆ ೮೫ 


ಬಿದ್ದರೆ ಹ್ಯಾಗೆ ಭಸ್ಮವಾಗಿಬಿಡುವುದೋ ಹಾಗೆಯೇ ಉಪಾಸಕನಲ್ಲಿರುವ 
ಪಾಪವು ಉಪಾಸನಮಾಹಾತ್ಮ್ಯೃದಿಂದ ನತಿಸಿಹೋಗುವುದು---ಎಂದೂ 
ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ ಅವನ ಪೂರ್ವಾಫೆಗಳು ನಶಿಸಿಯೂ ಅವನ 
ಉತ್ತರಾಘಗಳು ಅವನಿಗೆ ತಗಲದೆಯೂ ಹೋಗಿ ಅವರ ಸಮಸ್ತ ಕರ್ಮ 
ಗಳೂ ನಶಿಸಿಹೋಗುವುವು. 


“ನಾಭುಕ್ಕಂ ಕ್ರೀಯತೇ ಕರ್ಮೆಲ” ಎಂಬುದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಶಾಸ್ತ್ರವು. 
ಅದು ಇತರರಿಗೆ ಎಂದರೆ ಅನುಪಾಸಕರ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸಮನ್ತಯಿಸುವುದು. 
ಛಳಿಯು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ತಣ್ಣಗೆ ಮಾಡುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವಿದ್ದರೂ ಪಕ್ಕದಲ್ಲಿ 
ಬೆಂಕೆಯಿದ್ದರೆ ಹ್ಯಾಗೆ ಆ ಛೆಳಿಯ ಶಕ್ತಿಯು ಅಲ್ಲಿ ಸಾಗುವುದಿಲ್ಲವೋ 
ಹಾಗೆಯೇ ಉಪಾಸನಮಾಹಾತ್ಮ್ಮ್ಯವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಪಾಪದ ಶಕ್ತಿಯು ಸಾಗು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಶರೀರಾವಸಾನಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪಾಪಕರ್ಮಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಉಪಾಸಕನ 
ಪುಣ್ಯವೂ ನಶಿಸಿಹೋಗಬೇಕು. 

ಪಾಪವು ದುಷ್ಟ ತ್ಯವಾದ್ದರಿಂದ ಅದು ಅನಿಷ್ಟಸ್ತ್ವರೂಪವು; ಆದರೆ 
ಪುಣ್ಯವು ಸುಕೃತಸ್ವರೂಪವೂ ತಾಸ್ತ್ರಸಮ್ಮತವೊೂ ಆದ್ದರಿಂದ ಆದೂ 
ಯಾತಕ್ಕೆ ನಶಿಸಬೇಕು ಎಂದು ಕೇಳಿದರೆ-ಸುಕ್ಕತಗಳು ಸ್ವರ್ಗಾದಿ ಫಲ 
ಪ್ರದಗಳಾದರೂ ಅವು ಮೋಕ್ಷನಿರೋಧಿಯಾಗುವುವು. ಆದ್ದರಿಂದ ಆ 
ಪುಣ್ಯಕರ್ಮಗಳೂ ನಶಿಸಿದಹೊರತು ಮೋಕ್ಷವಿಲ್ಲ. ಈ ಪುಣ್ಯ ಕರ್ಮಗಳು 
ಶರೀರವಿರುವವರಿವಿಗೂ ಅವನ ಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸಕೆಗೆ ಸಹಾಯವಾಗಿದ್ದು 
ಶರೀರಾವಸಾನಾನವ್ತ್ರರೆ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಅವನನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಅವನ 
ಆಪ್ತರನ್ನು ಹೋಗಿ ಸೇರುವುದು. 


ಪ್ರಾರಬ್ಧಕರ್ಮವಿಚಾರವು: 

ಉಪಾಸಕನ ಉಪಾಸನವು ಆರಂಭವಾದಾಗಲೇ ಅವನ ಪೂರ್ವಾಘೆ 
ಗಳೆಲ್ಲಾ ನಶಿಸಿ, ಅವನ ಉತ್ತರಾಫೆಗಳು ಅವನಿಗೆ ತಗಲದಿದ್ದರೆ ಆಗ 
ಅವನಿಗೆ ಶರೀರಾವಸಾನಕಾಲದವರಿವಿಗೂ ಜೀವಿಸಿರುವ ಶರೀರಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇ 
ಇರಕೂಡದು--ಎಂಬ ಶಂಕೆಯು ಉತ್ಪನ್ನ ವಾಗಬಹುದು. ಇದರ ವಿಷಯವು 
ಳಗೆ ವಿವರಿಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. 





ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ 


ಜೀನನ ಅನಾದಿಯಾದ ಕರ್ಮರಾಶಿಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ವಲ್ಪ ಭಾಗವು ಮಾತ್ರ 
ಫಲಪ್ರದವಾಗುವುದು. ಈರೀತಿಯಾಗಿ ಫಲಪ್ರದವಾದ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ 
“ಆರಬ್ದ್ಬ'” ಅಥವಾ “ ಪ್ರಾರಬ್ಧ? ಕರ್ಮವೆಂದು ಹೆಸರು. ಯಾವಯಾವ 
ಕರ್ಮಗಳು ಫಲವನ್ನು ಕೊಡುವುದಕ್ಕೆ ಆರಂಭಿಸಿಬಿಟ್ಟರುವುವೋ ಅವು 
“ ಪ್ರಾರಬ್ಧ” ಕರ್ಮಗಳು, ಉಳಿದ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಾ "ಸಂಚಿತ? ಕರ್ಮಗಳು. 
ಪ್ರಾ ಸಂಚಿತಕರ್ಮಗಳನ್ನೆ € “ಪೊೂರ್ವಾಫ” ಗಳನ್ನು ತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಾರಬ್ಧ ಕರ್ಮ 
ವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿಯೇ ತೀರಬೇಕು. ಸಂಚಿತಕರ್ಮಗಳೇ ಉಪಾನನ 
ಗಳು. ಉಪಾಸಕನು ಅನು 


“ಶಸ್ಯ್ರತಾನದೇವಚಿರಂ ಯಾವನ್ನವನಿನೋಕ್ಸ್ಯೇ? (ಛಾಂ. ಉ. 
೬-೧೪-೨) ಎಂದರೆ ಪ್ರಾರಬ್ದ ಕರ್ಮವು ಕಳೆಯುವವರಿನಿಗೂ ಸಂಸಾರ 
ದಲ್ಲಿದ್ದು ಅನಂತರ ಮೋಕ್ಷವನ್ನು ವಡೆಯುತ್ತಾನೆ--ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯ 
ರೀತ್ಯಾ ಪ್ರಾರಬ್ಧ ಕರ್ಮವು ನಶಿಸುವುದೇ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಕಾಲವು. ಇದು 
ಒಂದೇ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಕಳೆದುಹೋದರೂ ಹೋಗಬಹುದು; ಇಲ್ಲದೆ ಕೆಲವು 
ಜನ್ಮಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿದನಂತರ ಕಳೆದರೂ ಕಳೆಯಬಹುದು. 


ಮುಕ್ತಜೀವನ ಶರೀರತ್ಯಾಗಕ್ರಮವು:-- 

ಅರ್ಜ್ಚರಾದಿಗತಿಗೆ ಪೂರ್ವಭಾವಿಯಾದ ಸ್ಸೂ ಲದೆೇಹದಿಂಡ 
ಉತ್ಪಾ ್ರನ್ತಿಯು ಕೆಳಗೆ ಹೇಳಲ್ಪಡುವುದು : 

« ವಾಜ್ಮನಸಿ ಸಂಪದ್ಯತೇ? (ಛಾಂ. ಉ. ೬-೮-೬) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿ 
ವ್ಹಾಕರೀತ್ಯಾ ಮೊದಲು ವಾಗಿಂದ್ರಿಯವು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಲಯಿಸುವುದು. 


ಲಯ” ವೆಂದರೆ ಮನಸ್ಸಿನ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಹೋಗಿಸೇರುತ್ತಜಿ ಎಂದು 
ಅರ್ಥನು. ಇಲ್ಲಿ “ವಾಕ್‌” ಎಂಬ ಒಂದು ಇಂದ್ರಿಯವನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಹೇಳದೆ ಎಲ್ಲಾ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಹೋಗಿಸೇರುತ್ತವೆ. ಎಂದು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


“ ಆಸ್ಕಸೊ (ಮ್ಯಪುರುಷಸ್ಯ ಪ್ರಯತೋವಾಜ್ಮನಸಿಸಂಪದ್ಯತೇ.... ಹ 
ಮನಃಪ್ರಾಣೇ ಪ್ರಾಣಸ್ಕೇಜಸಿ ತೇಜಃ ಪರಸ್ಯಾಂ ದೇವತಾಯಾಂ” 
(ಛಾಂ. ಉ. ೬-೮-೬) ಇತ್ಯಾದಿ ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ ಜೇವನ ಶರೀರತ್ಯಾಗ 
ಸಮಯದಲ್ಲಿ ವಡೆಯುವ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಹೇಳಿದೆ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಮನಸ್ಸಿ 
ನೊಡನೆ ಹೋಗಿ ಸೇರುವ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ ಪ್ರಾಣಗಳೆಲ್ಲಾ 


ಹೃದಯಾಭಿಮುಖವಾಗಿ ಪ್ರಯಾಣಮಾಡಿ ಹೃದಯದಲ್ಲಿರುವ ಪ್ರಾಣ 
ನೊಡನೆ ಸೇರುತ್ತವೆ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳೊಡನೆ ಸೇರಿ ಮನಸ್ಸು ಈ ಪ್ರಾಣ 


“ ವನಮೇವಮಾತ್ಮಾನಮನ್ನಕಾಲೇ ಸರ್ವೇ ಪ್ರಾಣಾ ಅಭಿ 
ಇ 7) 
ಸಮಯನ್ರಿ (ಬೃ. ಉ. ೪-೩-೩೮). 


"«(ಶಮುತ್ಯ್ವಾಮನ್ತಂ ಪ್ರಾಣೋಇನೂತ್ಯ್ವಾಮತಿ'' (ಬೃ. ಉ. 
೪-೪-೨) “ಕಸ್ಮಿನ್ನುತ್ತ್ವ್ವ್ರಾನ್ತ್ಯ ಉತ್ಕಾ )ನ್ರೋ ಭವಿಷ್ಯಾಮಿ ಕಸ್ಮಿನ್ರಾ 
ಪ್ರತಿಷ್ಠಿತೇ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾ ಸ್ಯಾಮಿ” (ಪ್ರ.ಉ. ೬-೩) ಎಂದರೆ-ಮರಣಸಮಯ 
ದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಾಣಗಳೂ ಜೇವನ ಅಭಿಮುಖವಾಗಿ ಬರುತ್ತವೆ. ಜೀವನು 
ಶರೀರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಹೊರಡುವಾಗ ಪ್ರಾಣಗಳೂ ಅವನ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಹೊರಡುತ್ತವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಜೀವನು ಮನಸ್ಸಿನೊಡನೆ ಕೂಡಿದ ಪ್ರಾಣ 
ದೊಡನೆ ತೇಜಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ--ಭೂತಸೂಕ್ಷ್ಮಗಳೊಡನೆ ಸೇರುವನು. 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದ ಪಂಚಭೂತಗಳ ಸಂಯೋಗವು ತೇಜೋರೂಪವಾಗಿರುವುದು. 
“ತೇಜಃ ಪರಸ್ಯಾಂ ದೇವತಾಯಾಂ” ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಕರೀತ್ಯಾ ಭೂತ 
ಸೂಕ್ತ್ಮಾದಿಗಳೊಡನೆ ಸೇರಿ ಜೀವಾತ್ಮನು ತನ್ನ ಹೃದ್ಯಂತಸ್ಥಿತನಾದ 
ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಹೋಗಿಸೇರುವನು. ಇಲ್ಲಿಯವರಿವಿಗೂ ನಡೆಯುವ 


ಲಲ ಶ್ರಿ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ರರ್ಫ ಸಾರ 


ಬದ್ದ ರಾದ ಸಮಸ್ತ ಜೀವರಿಗೂ ಸಾಧಾರಣ 
೧ 


“ತತಂಚೈ ಕಾಚ ಹೃದಯಸ್ಯ ನಾಡ್ಯಿಸ್ತಾಸಾಂ ಮೂರ್ಧಾನಮಭಿ 
ಕ ತ್ಸ ಕಾ! ತಯೋರ್ತೈಮಾಯನ್ನಮ್ಮ ತತ್ವಮೇತಿವಿಷ್ವಜ್ಞನ್ಯಾ ಉತ್ಕೃ 
ಮಣೇ ಭವನ್ತಿ'' (ಕಠ. ಉ. ೨-೬-೧೬) ಎಂದರೆ- ಅರ್ಚಿರಾದಿ ಗತಿಯಿಂದ 
ಹೋಗುವವನು ಹೃದಯದಿಂದ ನಾನಾನುಖವಾಗಿ _ ಹೊರಬರುವ 
ನೂರೊಂದು ನಾಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೊನೆಯದಾಗಿ ಶಿರಸ್ಸಿಗೆ ಹೋಗುವ ಸುಷುಮ್ನಾ 
(ಮೂರ್ಧನ್ಯ) ನಾಡಿಯ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಶರೀರವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ಅಮೃತತ್ವ 
ವನ್ನು ಹೊಂದುವನು, ಎಂದರೆ-ಜೀವನು ಸರಮಾತ್ಮನೊಡನೆ ಸೇರಿದಮೇಲೆ 
ಮುಕ್ತನಿಗೆ ಸುಷುಮ್ನಾನಾಡಿಯ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಶರೀರದಿಂದ ಉತ್ಪಾ ಂತಿ 
ಯಾಗುವುದು. 


ಇತರರಿಗೆ ಶಾಸ್ತ್ರರೀತ್ಯಾ ಬೇರೆ ನಾಡಿಗಳ ಮೂಲಕ ಉತ್ಪಾ ಸ್ತಿ 
ಯಾಗುವುದು. 


ಮರಣಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಣಗಳು ಪ್ರಯಾಣಮಾಡಿ ಹೃದಯಪ್ರ ಪ್ರದೇಶ 
ವನ್ನು dss 'ಫೊದಲು ಕೃಕಾಲುಗಳೆಲ್ಲಾ ತಣ್ಣಗಾಗುತ್ತಾ 
ಬರುವುವು. ಕೊನೆಗೆ ಶರೀರವೆಲ್ಲಾ ತಣ್ಣ ಗಾಗಿ ಹೃದಯದ ಏಕದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರ ಸ್ವಲ್ಪ ಉಷ್ಣ ವಿರುವುದು. ಪ್ರಾಣವು ಹೋದಮೇಲೆ ಸಂಪೂರ್ಣ 
ವಾಗಿ ಶರೀರವೆಲ್ಲಾ ತಣ್ಣ ಗಾಗುವುದು. ಈ ಉಷ್ಣ ನವು ಸ್ಥೂ _ಲಶರೀರದ 
ಧರ್ಮವಾಗಿದ್ದಿದ್ದರೆ ಶರೀರದ ಎಲ್ಲಾ ಭಾಗದ ದಲ್ಲಿಯೂ ' ಇರುತ್ತಿತ ತ್ತು. ಆದ್ದ 
ರಿಂದ ಇದು ಲಿಂಗ (ಎಂದರೆ ಸೂಕ್ಷ್ಮ) ಶರೀರಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಸಂಬಂಧ 
ಪಟ್ಟ ದ್ದು ಎಂದು ಸಿದ್ದಾ ವ್ರವು, ವ ಪ್ರಯಾಣನನ್ನ ದ್ಧ ವಾಗಿ ಈ ಲಿಂಗಶರೀರವು 
ಸೂ ಲತರೀರದ ನಿಕದೇಶದಲ್ಲಿ ಬಂದು ನಿಲುವುದು. ಆ ಸ್ಪ ಳದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ 
ಉಷ್ಣ ವಿರುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಜೀವಾತ್ಮನು ಸೂಕ್ಷ ಶರೀರದೊಡಸೆ 
ಉತ್ಕೃ)ಮಿಸಿಹೋಗುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯನಾರ ರ್‌ 


ಕೆಲವರು ಉಪಾಸಕನಿಗೆ ಉತ್ಪಾ _ಸ್ತಿಯಿಲ್ಲವೆಂದು ವಾದಿಸುವರು 
ಬೃಹದಾರಣ್ಯುಕೋಪರಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ “ ಸ ಏತಾಸ್ತೇಜೋಮಾತ್ರಾಸ್ಸೆಮಭ್ಯಾದ 
ಪಾನೋಹೃದಯ ಮೇವಾನ್ವಸಕ್ರಾಮತಿ 1 (ಬೃ. ಉ. ೪-೪-೧) ಎಂದು 
ಆರಂಭಿಸಿ “ಇತಿತು ಕಾಮ ಯಮಾನ ಕ” (ಬೃ. ಉ. ೪-೪-೪) ಎಂಒವರಿ 
ವಿಗೂ ಉಪಾಸಕನಲ್ಲದ ಜೀವನ ಉತ್ಕ್ರಮಣ ಮತ್ತು ಲೋಕಾಂತರೆ 
ಗಮನಾದಿಗಳನ್ನೂ ಹೇಳಿದನಂತರೆ “ಅಥಕಾಮಯಮಾನಃ?” (ಬೃ. ಉ. 
೪-೪-೬) ಎಂದು ಆರಂಭಿಸಿ “ನತಸ್ಯಪ್ರಾಣಾ ಉತ್ಪಾ ಅಮನ್ತಿ” (ಬೃ. ಉ. 
೪-೪-೬) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಉಪಾಸಕನ ಪ್ರಾಣವು ಶರೀರವನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಿ ಉಪಾಸಕನ ಆತ್ಮನ ಪ್ರಾಣಕ್ಕೆ 
ಉತ್ಪಾ _ನ್ವಿಯಿಲ್ಲ ಎಂದು ವಾದಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಸಿದ್ಧಾ ಪ್ರ 

“ವತಸ್ಯಪ್ರಾ ಣಾಉತ್ಪಾ )ಮನ್ತಿ” ಎಂಬ ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಅವನ ಶರೀರ 
ದಿಂದ ಪ್ರಾಣವು ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ--ಎಂದು ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಆತ್ಮನು 
ಉತ್ಪ ಮಿಸಿ ಹೋಗುವಾಗ ಪ್ರಾಣಗಳು ಅವನನ್ನು ಬಿಡದೆ ಜೊತೆ 
ಯಲ್ಲಿಯೇ ಹೋಗುತ್ತವೆ ಎಂದು ಅರ್ಥವು. ಶಾರೀರನಾದ ಜೀವಫಿಂದೆ 
ಪ್ರಾಣವು ಉತ್ಪ ೨ ಮಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಅರ್ಥವನ್ನು ಈ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯವು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವುದು. 

ಉತ್ಪಾ ನನಾದ ಜೀವನೊಡನೆ ಪ್ರಾಣವು ಇರಕೂಡದು ಎಂದು 
ಶಂಕಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಪ್ರಾಣಗಳು ಜೀವನು ಬ್ರಹ್ಮಾಣವನ್ನೂ 
ಪ್ರಕೃತಿಮಂಡಲವನ್ನೂ ದಾಟಹೋಗುವವರಿವಿಗೂ ಚಂದ್ರಲೋಕಾದಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಆಯಾ ದೇವತೆಗಳೊಡನೆ ಸಂಭಾಷಣಾದಿಗಳು ನಡೆಯಬೇಕಾದ್ದ 
ರಿಂದ್ಕ ಅದಕ್ಕೆ ಸೂಕ್ತ ಶರೀರವೂ ಪ್ರಾಣವೂ ಅವಶ್ಯಕವಾದ್ದರಿಂದ 
ಅವುಗಳು ಜೀವನನ್ನು ಬಿಡದೆ ಅನುಸರಿಸುವುವು. ಈ ಅರ್ಥವು ಮೇಲಿನ 
ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಮಾಧ್ಯಸ್ಹಿನ ಶಾಖೆಯಲ್ಲಿ “ ನೇತಿ 
ನೇತಿ ಹೋವಾಚ ಯಾಜ್ಞ ವಲ್ಟೋೋತ ತ್ರೈ ವಸಮವರ್ನಯನ್ನೇ ಸ 
ಉಚ್ಛಯತ್ಕ್ಯಾಧ್ಹಾತೋ ಮೃತಃ ಶೇತೆ” (ಬೃ. ಉ. ೩-೨-೧೧) ಎಂದರೆ 


೯೦ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರ 


ಆತ್ಮನು ಶರೀರವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವಾಗ ಪ್ರಾಣವು ಅವನನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಹೋಗು 
ವುಹೋ? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಯಾಜ್ಞವಲ್ಯ್ಯರು “ಇಲ್ಲ ಇಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಗಳು. 
(ಅಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು) ಜೀವನೊಡನೆ ಸಂಶ್ಲೇಷಿಸುವುನು. ಆಗ 
ಜೀವನು ಹೊರಟುಹೋಗುವನು. ಶರೀರವು ಮೃತಿಯನ್ನು ಹೊಂದು. 
ವುದು” ಎಂದು ಹೇಳಿರುವರು. ಇದರಿಂದ ಈ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಣಕ್ಕೆ 
ಜೀವಕೊಡನೆ ಸಹಗಮನವು ಹೇಳಿರುವುದು. ಈ ಅರ್ಥವೂ ವಿಶದವಾಗಿದೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಪ್ರಾಣನು ಉಪಾಸಕ, ಅನುಪಾಸಕ್ಕ ಇವರಿಬ್ಬರ ದೇಹ 
ದಿಂದಲೂ ಜೀವಾತ್ಮನೊಡನೆ ಉತ್ಸ ೨ ಮಿಸುವನು-ಎಂಬುದೇ ಸಿದ್ದಾನ್ರವು- 


ಸ್ಮೃತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಕೂಡ “ ಊರ್ದ್ವಮೇಶಸ್ಟಿತಸ್ತೇಷಾಂ | 
ಯೋಭಿತ್ವಾಸೂರ್ಯಮಂಡಲಂ | ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕಮತಿಕ್ರಮ್ಯ | ತೇನಯಾತಿ 
ಪರಾಂಗತಿಂ |? (ಯಾಜ್ಷವಲ್ಲ ಸ್ಮೃತಿ ೩-೧೬೭) ಎಂದರೆ ಉಪಾಸಕನ 

ನಿನ 

ಜೀವನು ಮೂರ್ಥ್ವನಾಡಿಯ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಶರೀರವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ಸೂರ್ಯ 
ಮಂಡಲವನ್ನು ಭೇದಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗಿ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕವನ್ನು ಅತಿಕ್ರಮಿಸಿ 
ಆ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಮುಂದೆ ಹೋಗಿ ಪರಮಪ್ರಾ ಪ್ಯವಾದ ವೈಕುಂಠವನ್ನು 
ಸೇರುವನು ಎಂದು ಅರ್ಥವು. ಇದರಿಂದ ಉಪಾಸಕನು ದೇಶಾಂತರ 
ಗಮನವನ್ನುಮಾಡಿ ವೈಕುಂಠವನ್ನು ಸೇರುವರು ಎಂದೂ, ಅವನು ಶರೀರ 
ವನ್ನು ಉತ್ಕೃ _ಮಿಸಿ ಹೋಗುವನು ಎಂದೂ, ಅವನೊಡನೆ ಪ್ರಾಣವೂ. 
ಶರೀರವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವಾಗ ಜೀವನನ್ನು ಬಿಡದೆ. ಜೊತೆಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಹೋಗುವುದೆಂದೂ ಸಿದ್ದಿ ಸುವುದು. 


“ ತಾನಿಸರೇತಥಾಹ್ಯಾಹ” (ಶಾ. ಮಾ. ೪-೨-೧೪) ಎಂದರೆ 
ಷು ತೇಜಃಪರಸ್ಯಾಂ ದೇವತಾಯಾಂ” ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಭೂತ 
ಸೂಕ್ಷ್ಮಗಳೂಡನೆ ಜೀವನು ಹೃದ್ಯುಂತಸ್ಥಿ ತನಾದ ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ಸಂಕ್ಷೇಷಿ 
ಸುವನು. ಆಗ ಜೀವನಿಗೆ ಅನೇಕ ದಿವಸಗಳಿಂದ ಅನುಭವಿಸಿದ ದುಃಖಾದಿ 
ಗಳ ಮತ್ತು ಉತ್ಪಾ ಅ ನ್ತಿನಿಬನ್ಹನ ರೊಪವಾದ ಆಯಾಸದ ಪರಿಹಾರವು 
ಆಗುವುದು. “ ಸರ್ವಸ್ಯ ಚಾಹಂ ಹೃದಿಸನ್ನಿವಿಷ್ಟ್ರಃ” (ಬ. ಗೀ. ೧೫-೫) 
“ತಸ್ಯಾಶ್ವಿ ಖಾಯಾಮಧ್ಯೆ ಪರಮಾತ್ಮಾವ್ಯವಸ್ಥಿ ತಳ (ನಾರಾ. ಸೂಕ್ತ ೧೨) 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ ೯೧ 


ಇತ್ಯಾದಿ ವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಜೀವನ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ಪರಮಾತ್ಮನಸ್ಥಾ ನವು ಶ್ರುತಿ 


ಮತ್ತು ಸ್ಮೃೃತಿ ಸಿದ್ಧವು. 


ಈರೀತಿಯಾಗಿ ""ವಾಸುದೇವತರುಚ್ಛಾ ಯೆ''ಯನ್ನು ಹೋಗಿಸೇರಿ 
ವಿಶ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವನು. ಅನಂತರ ಹೃದಯದಿಂದ ಹೊರಡುವ. 
ನೂರೊಂದು ನಾಡಿಯಲ್ಲಿ ಊರ್ದ್ಧ್ವನಾಡಿಯಾದ ಬ್ರ ಸ ಹ್ಮನಾಡಿ (ಸುಷುಮ್ನಾ 
ಇಡಿ)ಯ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಜೀವನು ಶಿರಃ ಕ ಪಾಲವನ್ನು ಭೇದಿಸಿಕ್ಟೊಂಡು- 
ಶರೀರವನ್ನು ತ್ಯುಜಿಸುವನು. 
ನೂರೊಂದು ನಾಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಜೀವನಿಗೆ ಸುಷುಮ್ನಾ ನಾಡಿಯು ಹ್ಯಾ ಗ 
ತಿಳಿಯುವುದು ಎಂದು ಶಂಕೆಸಬಹುದುದು. “ತರೋಕೋಗ್ರ ಜ 
ತತ ತ್ರಕಾಶಿತದ್ವಾರೋ ನಿದ್ಯಾಸಾಮರ್ಥ್ಯಾತ್ತ ಚಿ ೇಷಗತ್ಯನುಸ್ಮ್ರೃ ಜಾ 
ಚ್ಹಹಾರ್ದಾನುಗ್ಳ ಹೀತಶ್ಶ ತಾಧಿಕಯಾ” (ಶಾ. ಮಾ. ೪-೨-೧೬) ಎಂಬ 
ಸೂತ ತ್ರರೀತ್ಯಾ ಬ ಉಪಾಸೆನಮಹಿಮೆಯಿಂದಲೂ, ಆ ವಿದ್ಯೆಗೆ. 
ಅಂಗವಾದ ಅರ್ಚಿರಾದಿಗತಿ ಚಿಂತನೆಯಿಂದಲ್ಕೂ ಹೃದಸ್ಥಿ ತನಾದ 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಅನುಗ್ರ ಹದಿಂದಲೂೂ ಆ ಸುಷುಮ್ನಾ ಅಜಜ ಮುಖದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಕಾಶವು (ಎಂದರೆ ಒಂದು ಬೆಳಕು) ಏಪ ತ್ತ ಈ ನಿಧವಾಗಿ 
ಪ್ರಕಾಶಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ಆ ಸುಷುಮ್ನಾ ಸನ್ನಾನಾಡಿಯ 
ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಜೀವನು ಶರೀರವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವನು. 


ಮುಕ್ತಜೀವನ ಅರ್ಚಿರಾದಿ ಗತಿಪ್ರೆಯಾಣವು:-- 


"" ಅಥಯತ್ತೆ 3ತೆದಸಾ ಚ್ಛೆರೀರಾದುತ್ತಾ ಮತಿ ಅಥ್ಸೆ ತೇರೇವರಶ್ಮಿಭಿ 
ರೂರ್ಥ್ವಮಾಕ್ರ ಮತೇ? (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೬-೫) ಎಂದರೆ ಉಪಾಸಕನು 
ಶರೀರದಿಂದ ಉತ್ಪ _ಮಿಸಿದನಂತರ ಸೂರ್ಯಕಿರಣಗಳ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ 
ಪ್ರಯಾಣಮಾಡುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯವಿರುವುದು. 


ಸೂರ್ಯಕಿರಣಗಳು ಹೆಗಲಿನಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಕಾಣುವುದರಿಂದ ರಾತ್ರಿಯಲ್ಲಿ 
ಮರಣವನ್ನು ಹೊಂದಿದವರಿಗೆ ಸದ್ದತಿಯಿಲ್ಲವೇ ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ. 


೯.೨ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ 


ಇದಕ್ಕೆ ಪೂರ್ವಪಕ್ಷದವರು ಹೇಳುವುದೇನೆಂದರೆ: -ಉಪಾನಕನು 
ಹಗಲಿನಲ್ಲಿಯಾಗಲಿ ರಾತ್ರಿಯಲ್ಲಿಯಾಗಲಿ ಬ್ರಹ್ಮಪ್ರಾಪ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದು 
ವುದರಿಂದಲ್ಕೂ ರಾತ್ರಿಯಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯಕಿರಣಗಳು ಇಲ್ಲದ್ದರಿಂದಲೂ 
ಸೂರ್ಯಕಿರಣಗಳ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಹೋಗಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವಿಲ್ಲ ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಪಿದ್ಧಾನ್ತ ಕೈ 

ರಾತ್ರಿ ಯಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯನ ಬೆಳಕು ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಸೂರ್ಯಕಿರಣಗಳು 
ಹೆಗಲಾಗಲಿ ರಾತ್ರಿಯಾಗಲಿ ಸರ್ವಕಾಲದಲ್ಲಿಯೂ ಭೂಮಿಯನ್ನು ಆವರಿ 
ಸಿರುತ್ತವೆ. ಗ್ರೀಷ್ಮಕಾಲದಲ್ಲಿ ಉಷ್ಣ ನಿರುವುದಕ್ಕೆ ಇದೇ ಕಾರಣವು ಛಳಿ 
ಗಾಲದಲ್ಲಿ ಛಳಿಯ ಸಾಮಿಾಪ್ಯದಿಂದ ಸೂರ್ಯತಿರಣಗಳ ಉಷ್ಣವು ಪ್ರದರ್ಶನ 
ವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


"ಆದಿತ್ಯರಶ್ಶಯ ಉಭೌ ಲೋಕೌ” (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೬-೨) ಎಂಬ 
ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಸೂರ್ಯಕಿರಣಗಳು ನಮ್ಮ ನಾಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶಿಸಿ ಆ 
ನಾಡಿಗಳಿಂದ ಪುನಃ ಸೂರ್ಯನಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶಿಸುತ್ತವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ನಮ್ಮ 
ನಾಡಿಗಳು ಸೂರ್ಯಕಿರಣಗಳ ಒಂದು ಭಾಗದಲ್ಲಿಬವುವು. ಆದ್ದರಿಂದ ಜೀವನು 
ಹೆಗಲಾಗಲಿ ರಾತ್ರಿ ಯಾಗಲಿ ಸೂರ್ಯಕಿರಣಗಳ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ 
ಹೋಗುವುದಕ್ಕೆ ಯಾವ ಅಡ್ಡಿಯೂ ಇಲ್ಲ. ಜೀವನಿಗೆ ಮೋಕ್ಷಪ್ರಾಪ್ತಿಯ 
ಾಲದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾರಬ್ಧ ಕರ್ಮ, ಪೂರ್ವಾಫೆ, ಉತ್ತರಾಘಗಳೆಲ್ಲವೂ ಸಂಪೂರ್ಡ 
ವಾಗಿ ನಶಿಸಿಹೋಗುವುದರಿಂದೆ ಅವನು ರಾತ್ರಿಯಲ್ಲಿ ಮೃತಿಹೊಂದಿದರೂ 
ಮುಕ್ತನಾಗಲೇಬೇಕು. 


ಈ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಉಪಾಸಕನು ದಕ್ಷಿಣಾಯನ 
ದಲ್ಲಿ ಮೃತಿಹೊಂದಿದರೂ ಮೋಕ್ಷವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ--ಎಂದು 
“ ಅತಶ್ಚಾಯನೇಜಪಿದಕ್ಷಿಣೇ'' (ಶಾ. ಮಾ. ೪-೨-೧೯) ಎಂಬ ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದೆ. 


ಶ್ರಿ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರ ೯ 


ಆದರೆ "" ಅಥಯೋ ದಕ್ಷಿಣೇ ಪ್ರಮಾಯತೇ ಪಿತ್ಯಣಾಮೇವ 
ಮಹಿಮಾನಂ ಗತ್ವಾ ಚಂದ್ರಮಸಸ್ಸಾಯುಜ್ಯಂ ಗಚ್ಚತಿ ' (ತೈ. ನಾ. ೫೨) 
ಎಂದರೆ-- ದಕ್ಷಿಣಾಯನದಲ್ಲಿ ಮೃತಿಹೊಂದಿದವರು ಚಂದ್ರನನ್ನು ಹೋಗಿ 
ನೇರುವರು ಎಂದು ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದಲ್ಕೂ " ಆಧೃತಮೇವಾಧ್ರಾನೆಂ 
ಫುನರ್ಕಿವರ್ತತೇ” (ಛಾಂ. ಉ. ೫-೧೦-೫) ಎಂದರೆ ಚಂದ್ರಲೋಕವನ್ನು 
ಸೇರಿದವರು. ಪುನಃ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ತಳ್ಳ ಲ್ಪಡುವರೆಂದು ಹೇಳಿರುವುದ 
ರಿಂದಲೂ ಮತ್ತು ಮಹಾಭಾರತವಲ್ಲಿ ಭೀಷ್ಮನು ತನ್ನ ಯೋಗಬಲದಿಂದ 
ಉಶ್ತರಾಯಣವು ಬರುವವರಿನಿಗೂ ತನ್ನ ಪ್ರಾಣವನ್ನು ಥರಿಸಿದ್ದುದ 
ರಿಂದಲೂ ಈ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ದಕ್ಷಿಣಾಯನದಲ್ಲಿ ಮೃತಿಹೊಂದಿದವರಿಗೆ 
ಮೋಕ್ಷನಿಲ್ಲ ಎಂದು ವೂರ್ವವಕ್ಷವು. 


ಸಿದ್ದಾನ್ತ ಮ 


ಉವಾನಕನು ದಕ್ಷಿಣಾಯನದಲ್ಲಿ ಮೃತಿಹೊಂದಿದರೂ ಅವನು 
ಚಂದ್ರಲೋಕ ಸ್ವ ಮೊದಲು ಹೋಗಿ ಅಲ್ಲಿ ವಿತ್ರಮಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದು ಅರ್ಜ 
ರಾದಿ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ಹೋಗಿ ಮೋಕ್ಷನನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಉಪಾಸಕನಿಗೆ ಕರ್ಮವು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ವತಶಿಸಿ 
ಹೋಗುವುದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಸಂಸಾರವೇ ಇಲ್ಲವು. ಮೇಲೆ ಹೇಳಿರುವ 
ವೊರ್ವಪಕ್ಷದ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳು ಅನುಪಾನಕರ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಿರು 
ವುದು. ಉಪಾನಕನ ನಿಷಯೆವಾಗಿ ಅಲ್ಲ. ಭೀಷ್ಮನ ಮರಣ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ 
ಉತ್ತರಾಯಣದಲ್ಲಿ ಮರಣವನ್ನು ಹೊಂದುವುದು ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು ಜನಗಳಿಗೆ 
ತಿಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಉದಾಹರಣಮಾತ್ರವು. ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿದ “ಅಗ್ಲಿರ್ಜೋತಿರಹಃತುಕ್ಕಃ ನಣ್ಮಾನಾದುತ್ತರಾ 
ಯಣಂ....? (ಭ. ಗೀ. ೮-೨೪) ಎಂಬ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದು 
ಉತ್ತರಾಯಣಕಾಲವಲ್ಲವು. ಅರ್ಚಿರಾದಿಮಾರ್ಗನ್ರಯಾಣದಲ್ಲಿ 
ಇವನು ವ್ರಯಾಣಮಾಡಿಹೋಗುವ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಇವನು ಅತಿಕ್ರಮಿಸಿ 
ಹೋಗುವ ದೇವತೆಗಳ ಪ್ರದೇಶಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ದಕ್ಷಿಣಾಯನದಲ್ಲಿ ಮೃತಿಹೊಂದಿದರೂ ಉಪಾನಕನು ಮೋಕ್ಷವನ್ನು 


೯ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರ 


ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ ಎಂಬುದೇ ಸಿದ್ಧಾ ನ್ರವು. ಅನುಪಾಸಕನು ಉತ್ತರಾಯಣ 
ದಲ್ಲಿ ಮೃತಿಹೊಂದಿದರೂ ಅವನು ಹ್ಯಾಗೆ ಮೋಕ್ಷನನ್ನು ಹೊಂದುವು 


ಕಿ 


ದಿಲವೋ ಹಾಗೆಯೇ ಉವಾಸಕನು ದಕ್ಷಿಣಾಯನದಲ್ಲಿ ಮೃತಿಹೊಂದಿದರೂ 


ಕಾ 


ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ ಹಿಂತಿರುಗುವುದಿಲ್ಲ. 


ಸೂರೈಮಂಡಲದ್ವಾರದಿಂದ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಪ್ರಯಾಣಮಾಡುವ ಜೀವ 
ನನ್ನು ಅರ್ಚಿರಾದಿ ದೇವತೆಗಳು ಅವನ ಪ್ರಯಾಣದಲ್ಲಿ ಜೊತೆಯಾಗಿದ್ದು 
ದಾರಿಯನ್ನು ನಡೆಯಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಎಂದು ರ್ರುತಿ 
ಪ್ರಮಾಣವಿದೆ. 


" ಅರ್ಚಿಷಮೇವಾಭಿಸಂಭವನ್ರಿ ಅರ್ಚಿಸೊಆಅಹರಹ್ನ ಆಪೂರ್ಯ 
ಮಾಣಪಕ್ಷಮಾಪೂರ್ಯಮಾಣಕ್ಷಾರ್ದ್ಯಾ ಷೆಡುವಜ್ಞೇತಿ ಮಾಸಾಂಸ್ತಾರ 
ಮಾಸೇಭ್ಯಸ್ಸಂವತ್ಸರಂ ಸಂವತ್ಸರಾದಿತ್ಯಂ ಆದಿತ್ಯಾಚ್ಚೆ ಒಪ್ರಮನೆಂ ಚಂದ್ರ 
ಮನೋವಿದ್ಯುತಂ ತತ್ಪುರುಮೋಮಾನವಸ್ಸ ಏರ್ತಾ ಬ್ರಹ್ಮಗಮಯತ್ಯೇಷ 


ಬ 


ದೇವಪಥೋ ಬ್ರಹ್ಮೆಪಧಳೆ' (ಛಾಂ. ಉ. ೪-೧೫-೫, ೬) ಎಂದು 
ಉಪಾಸೆಕನು ಶರೀರತ್ಯಾಗಾನಂತರ ಕ್ರಮವಾವಾಗಿ ಅಗ್ನಿ, ಅಹನ್ಸು, 
ಶುಕ್ತವಕ್ಷ, ಉತ್ತರಾಯಣ್ಕ ವರ್ಷ, ಸೂರ್ಯ, ಚಂದ್ರ, ಮಿಂಚು, ಇವು 
ಗಳನ್ನು ದಾಟಕ್ಟೊಂಡುಹೋಗಿ «£ ಅಮಾನವನಿಂದ '' ಪರಮಾತ್ಮನ 
ಸಮಾವಕ್ವೆ ಕರೆದುಕ್ಟೊಂಡು ಹೋಗಲ್ಪಡುವನು ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. 
ನೌಶೀತಕೀ ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ "ನ ಏಕಂ ಡೇವಯಾನನನ್ನಾ ನಮಾವದ್ಯ 
ಅಗ್ನಿರೋಕಮಾಗಚ್ಛತಿ, ಸವಾಯುಲೋಕಂ, ಸವರುಣಲೋಕಂ, ಸ 
ಆದಿತ್ಯರೋಕಂ, ಸ ಇಂದ್ರಲೋಕಂ, ಸೆಪ್ರಜಾವತಿಲೋಕಂ, ಸಬ್ರಹ್ಮ, 
ಲೋಕಂ” (ಕ್‌. ಉ. ೧-೩) ಎಂದು ತ್ರೆಮವಾಗಿ ಅಗ್ರಿ ಲೋಕವು, 
ವಾಯು ಲೋಕವು ವರುಣರೋಕವು, ಅದಿತ್ಯ ಲೋಕವು, ಇಂದ್ರಲೋಕವು 
ಪ್ರಜಾಸತಿಯೆಲೋಕವು ಇವುಗಳನ್ನು ದಾಟ ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಸೇರುವವರ 
ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ಈ ಎರಡು ಉಪನಿಷದ್ದಾಕ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ವಲ್ಪ ವ್ಯತ್ಯಾಸವು ಕಂಡು 


ಬಂದಾಗ್ಯೂ ಇವೆರಡೂ ಬೇರೆಬೇರೆ ದಾರಿಗಳೆಂದು ತಿಳಿಯೆ ಕೂಡದು. 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ ೯೫ 


ಅರ್ಚಿರಾದಿ ಮಾರ್ಗವೆಲ್ಲಾ ಒಂದೇ ದಾರಿಯು. ಇವೆರಡು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯ 
ಗಳನ್ನೂ ಸೇರಿಸಿ ಸರಿಯಾಗಿ ಅರ್ಥಮಾಡಿದರೆ ಜೀವನು-ಅರ್ಚಿಸ್ಸು, 
(ಎಂದರೆ ಅಗ್ರಿ) ಅಹಸ್ಸು, ಶುಕ್ಲಪಕ್ಷ ಉತ್ತರಾಯಣ ಸಂವತ್ಸರ, 
ವಾಯು, ಸೂರ್ಯ, ಚಂದ್ರ, ವಿದ್ಯುತ್ತ್‌ ವರುಣ, ಇಂದ್ರ, ಪ್ರಜಾಪತಿ- 
ಎಂಬ ಹನ್ನೆರಡು ಅರ್ಚಿರಾದಿದೇವತೆಗಳ ಲೋಕಗಳ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಕ್ರಮ 
ವಾಗಿ ಪ್ರಯಾಣಮಾಡಿ, ಬ್ರಹ್ಮಾಣ್ಸವನ್ನು ಅತಿಕ್ರಮಿಸಿ ಹೋಗುವನು. 


ಬ್ರಹ್ಮಾಣ್ಣವನ್ನು ಅತಿಕ್ರಮಿಸಿದನಂತರ *" ದಶಗುಣಿತೋತ್ತರಂ 
ಚಾವರಣಸವ್ತಕಂ'' (ವೈಕುಂಠಗದ್ಯಂ) ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಾಣ್ನನ್ಕೆ ಹತ್ತರಷ್ಟು 
ಪ್ರಮಾಣವುಳ್ಳ ಅಪ್ಪು, ತೇಜಸ್ಸು, ವಾಯು, ಆಕಾಶ ಅಹೆಂಕಾರ, 
ಮಹೆತ್‌ ಪ್ರಕೃತಿಎಂಬ ಏಳು ಆವರಣಗಳನ್ನು ದಾಟ ಮುಂದಕ್ಕೆ 
ಪ್ರಯಾಣಮಾಡಿ ನಿರೆಜಾನದಿಯ ದಡವನ್ನು ಸೇರುವನು ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ 
ಪ್ರಮಾಣವಿದೆ. 


ಈ ಅರ್ಚಿರಾದಿದೇವತೆಗಳೆಲ್ಲಾ ಆ ಜೀವನು ತಮ್ಮ ಎಲ್ಲೆಯೆಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಯಾಣಮಾಡುವಾಗ ಅವನನ್ನು ತಮ್ಮ ಎಲ್ಲೆಯ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ 
ಎದುರ್ಗೊಂಡ್ಕು ಸತ್ಯರಿಸ್ಕಿ ತಮ್ಮ ಎಲ್ಲೆಯ ಕಡೆಯವರಿವಿಗೂ ದಾರಿ 
ನಡೆಯಿಸಿಕ್ಟೊಂಡು ಅವನ ಪ್ರಯಾಣವು ಸುಖವಾಗಿ ಜರಗುವಂತೆ 
ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ದಾರಿ ನಡೆಯಿಸಿಕ್ಕೊಂಡುಹೋಗುವವರಿಗೆ 
«ಇಆತಿವಾಹಿಕರು'' ಎಂದು ಹೆಸರು. €ಆತಿವಾಹಿಕರು'' ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ 
ದಾರಿ ನಡೆಯಿಸಿಕ್ಕೊಂಡುಹೋಗುವವರು ಎಂದು ಅರ್ಥ. ಅರ್ಜೆಸ್ತು, 
ಅಹೆಸ್ಬು ಶುಕ್ಲ ವಕ್ಷ, ಉತ್ತರಾಯಣ, ಸಂವತ್ಸರ, ವಾಯು, ಸೂರ್ಯ, 
ಚಂದ್ರ, ವಿದ್ಯುತ್‌ಎಂಬ ಈ ಒಂಭತ್ತು ದೇವತೆಗಳೂ ""ಆತಿವಾಹಿಕರು.'* 
“ವಿದ್ಯುತ್‌” ದೇವತೆಯು ತನ್ನ ಲೋಕದ ಎಲ್ಲೆ ಯನ್ನು ದಾಟಿಹೋದೆ 
ಮೇಲೆಯೂ ಆ ಜೀವನ ಮುಂದಿನ ಪ್ರಯಾಣದಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ_-ವರುಣ್ಕ 
ಇಂದ್ರ ಮತ್ತು ಪ್ರಜಾಪತಿಗಳ ಲೋಕಗಳಲ್ಲೆ ಲ್ಲಾ ಆತಿವಾಹಕತ್ವವನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ವರುಣ್ಕ ಇಂದ್ರ ಮತ್ತು ಪ್ರಇಾಪತಿಗಳು ವಿದ್ಯುತನಿಗೆ 
ಷಹಕಾರಿಗಳಾಗಿರುತ್ತಾರೆಯೇವಿನಾ ಆತಿವಾಹೆಕತ್ತವನ್ನು ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. 


೯೬ ತ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ 


ಇಲ್ಲಿ ಪೂರ್ವಪಕ್ಷದವರ ಕೆಲವು ಅನುಮಾನಗಳು ಚರ್ಚಿಸಲ್ಪಡು 
ತ್ತವೆ. “ಬಾದರಿ” ಎಂಬ ಖುಹಿಯು ಹೇಳುವುದೀನೆಂದಕೆ- ಉಪಾಸಕರಲ್ಲಿ 
ಚೆತುರ್ಮುಖೋಪಾಸಕರು, ಜೀವಾತ್ಕೋಪಾಸಕರು (ಎಂದರೆ ಕೇವಲರು) 
ಮತ್ತು ಪರಮಾತ್ಕೋಪಾಸಕರು ಎಂದು ಮೂರುವಿಥ. ಇವರಲ್ಲಿ 
ಪರಮಾತ್ಮೋಪಾಸಕ ಸರ್ವಜಗತ್ತೂ ಬ್ರಹ್ಮನುಯವಾಗಿಯೇ ಇರುವುದ 
ರಿಂದ ಅವರು ಮುಕ್ತಿಗಾಗಿ ಜೇಶಾಂತರವನ್ನು ಪ್ರಯಾಣಮಾಡಿ ಹೋಗ 
ಬೇಕಾದ್ದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಮಾಡುವ ಉವಾನನವು ಅವರ ಅನಿದ್ಯಾನಿವೃತ್ತಿ 
ಗೋಸ್ಕರವಾಗಿಯೇ. ಚತುರ್ಮುಖೋಪಾಸಕನಿಗೆ ಚತುರ್ಮುಖ 
ಲೋಕವು ದೇಶಾಂತರದಲ್ಲಿರುವುದರಿಂದ ಅಲ್ಲಿಯವರಿನಿಗೂ ಪ್ರಯಾಣ 
ಮಾಡಿ ಹೋಗಬೇಕು. ಆದ್ದರಿಂದ ಅವರನ್ನೇ ಆತಿವಾಹಿಕರು ದಾರಿ 
ನಡೆಯಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗುತ್ತಾರೆ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


"" ಶತ್ತುರುಮೋ 8 ಮಾನವವಿತ್ಯ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕ್ಕಾ ಗಮಯತಿ?” 
(ಬೃ. ಉ. ೬-.೨-೧೫) “ವ್ರ ಜಾಸತೇಸ್ಸಭಾಂವೇಶ್ಶಪ್ರ ಪದ್ಯೆ'' (ಛಾಂ.ಉ.. 
೮-೧೪-೧) ಎಂದು ಅರ್ಚಿರಾದಿಮಾರ್ಗಸ್ಥನಾದ ಉಪಾಸಕನು ಬ್ರಹ್ಮ 
ಲೋಕಕ್ಕೆ ಹೋಗುವನೆಂದೂ, ಅಲ್ಲಿ "ಪ್ರ ಜಾಪತಿಯಸಭೆ'' ಎಂದು 
ವಿಶೇಸಿಸಿರುವುದರಿಂದಲೂ, ಉಪಾಸಕನು ಹೋಗುವ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕವು 
«ಚತುರ್ಮುಖಬ್ರ ಹ್ಮೈನಲೋಕ್‌'ವೆಂದೇ ಅರ್ಥವಾಗಬೇಕು ಎಂದು ಕೇಳು: 
ತ್ತಾರೆ. «ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕಂ'' ಎಂಬ ಪದದಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮಶಬ್ದವು ಪರಬ್ರಹ್ಮ 
ಸಾಮಾವ್ಯದಿಂದ ಚತುರ್ಮುಖನಿಗೂ ಅನ್ವಯಿಸಬಹುದಾಡ್ದರಿಂದ. 
ಚತುರ್ಮುಖಬ್ರಹ್ಮಲೋಕವೆಂದೂ ಅರ್ಥಮಾಡಬಹುದು ಎಂದು ಹೇಳು. 
ತ್ತಾರೆ... «ಇಮಂ ಮಾನವ ಮಾವರ್ತಂ ನಾವರ್ತಂತೆ'' ಎಂದರೆ ಮುಕ್ತ 
ಯನ್ನು ಹೊಂದಿದವನು ಪುನಃ ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ ಹಂತಿರುಗುವುದಿಲ್ಲವೆಂದು. 
ಅರ್ಥವು. ಆದರೆ “ತೇಬ್ರಹ್ಮಲೋಕೇತು ಪರಾನ್ರ ಕಾಲೇ ಪರಾವೃತಾತ್ಸರಿ- 
ಮುಚ್ಯನ್ತಿಸರ್ವೇ'' (ತೈ. ನಾ. ೧೦-೨೪) ಎಂದರೆ ಚತುರ್ಮುಖಬ್ರಹ್ಮ್ಮ 
ಲೋಕದಲ್ಲಿರುವವರು ಎರಡು ಪರಾರ್ಧಗಳು ಅಲ್ಲಿಯೇ ಇರುವರು, ಮಹಾ. 
ಪ್ರಳಯದಲ್ಲಿ ಆ ಲೋಕವು ನಶಿಸುವುದು. ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಆ ಲೋಕದ 


7] ಶ್ರೀ ಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯಸಾರ ೯೭ 


ವರೆಲ್ಲರೂ ವಿಷ್ಣು ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಮುಕ್ತರಾಗುವರು--ಎಂದು 
ಹೇಳುವುದರಿಂದ ಚತುರ್ಮುಖನ ಲೋಕವನ್ನು ಸೇರಿದವರು ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ 
ಹಿಂಕಿರುಗುವುದಿಲ್ಲ.. ಇದು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಾನುಸಾರವಾಗಿ ಸಮನ್ಹಯಿಸು 
ವುದರಿಂದ ಮುಕ್ತನು ಚತುರ್ಮುಖಲೋಕಕ್ಕೇ ಹೋಗುವನು ಎಂದು 
ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. «ಬ್ರಹ್ಮಣಾಸಹತೇ ಸರ್ವೇ ಸಂಪ್ರಾಪ್ತೇ ಪ್ರತಿ 
ಸಂಚರೇ ಪರಸ್ಕಾಕ್ರೇ ಕೃತಾತ್ಮಾನಃ ಪ್ರವಿಶನ್ತಿ ಪರಂಪದಂ* ಎಂದರೆ 
ಕರ್ಮಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಪಡೆದವರು ಆ ಬ್ರಹ್ಮನ ಅವಸಾನಕಾಲದಲ್ಲಿ ಆ ಕರ್ಮ 
ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕವು ನತಿಸುವಾಗ ಅವರು ಬ್ರ ಹ್ಮನೊಡನೆ ಪರಸ್ಪರೂಪವನ್ನು 
ಪಡೆಯುವರು. ಎಂದು ಸ್ಮ ಎತಿವಚನವು ಇರುವುದರಿಂದ ಮುಕ್ತನು 
ಚತುರ್ಮಖಬ್ರ ಹ್ಮಲೋಕಕ್ಕೆ ಹೋಗುವನು ಎಂದು ಅರ್ಥವಾಗಬಹುದು. 
ಎಂದು ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಜೈಮಿನಿಯೆಂಬವರು ಬಾದರಿಯ ಮತವನ್ನು ಖಂಡಿಸಿ ಈ ಕೆಳಗೆ 
ಹೇಳುವಂತೆ ಉಪನ್ಯಸಿಸಿರುತ್ತಾರೆ 


"ಬ್ರಹ್ಮೆಗಮಯಸನ್ತಿ'” ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಪರಬ್ರ ಹ್ಮೆನೆಂದೇ ಅಂಗೀ 
ಕರಿಸಬೇಕು. ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭಲೋಕವೆಂದು ಅರ್ಥವಾಗುವಂತೆ ವಿವರಿಸಿ 
ಹೇಳುವ ಪದಗಳಾಗಲೀ ವಾಕ್ಯಗಳಾಗಲೀ ಇಲ್ಲವು. *ಬ್ರಹ್ಮ?ಶಬ್ದವು 
ನಪುಂಸಕಲಿಂಗವಾಗಿ, ಪರಬ್ರಹ್ಮನು ಸರ್ವತ್ರ ವ್ಯಾಪಿಯಾದರೂ, ಮೋಕ್ತಾನು 
ಭವಸ್ಥಳವು ದೇಶಾಂತರದಲ್ಲಿರುವುದರಿಂದ ದೇಶಾಂತರಗಮನವು ಅತ್ಯ 
ವಶ್ಯಕವು. ಪರಬ್ರಹ್ಮನು ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾಗಿದ್ದರೂ ಮೋಕ್ಷವು ಉಪಾಸೆ 
ನಾದಿಗಳಿಂದ ಅವಿದ್ಯಾನಾಶನಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಆಗುವುದರಿಂದಲ್ಕೂ ಅದಕ್ಕೆ 
ಪರಬ್ರಹ್ಮ ತ ಸಹಕಾರಿಯಾದ್ದರಿಂದಲ್ಕೂ ಪರಬ್ರ ಹ್ಮೋಪಾಸನವು ಅರ್ಜಿ 
ರಾದಿಗತಿಗೆ ಅವಶ್ಯಕವು. 


“ಬ್ರಹ್ಮಲೋರ್ಕಾ” ಎಂಬ ಬಹುವಚನ ಪದವು ಪರಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ 
ಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ಲೋಕಗಳು ಅನೇಕವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಬಹುವಚನ 


ೂೋಗವು ವಿರೋಧವಲ್ಲವು ಎಂದು ಜೈಮಿನಿಯವರ ತಾತ್ಪರ್ಯವು. 


೯೮ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರೆ 


“ ೧ಷಸೆಂಪ ಸಾದೋಜಸ್ಮಾಚ್ಸರೀರಮುತ್ತಾ ಯ ಪರಂಜ್ಯೋತಿರುಪಸಂಪದ್ಯ 
ದ ಬು ಥಿ ಬಿ 

ಸ್ಟೇನಕೂಪೇಣಾಬಿನಿಷ್ಟದ್ಯತ” (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೩-೪) ಎಂದರೆ ಈ 
ಜೀವನು ಶರೀರದಿಂದ ಹೊರಟು ಪರಮಾತ್ಮಸ್ಪರೂಪವನ್ನು ಹೊಂದಿ 
ಅನಿದ್ಯಾನಿರ್ಮುಕ್ತನಾಗಿ ಸ್ವಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಹೊಂದುವನು ಎಂಬ ಶ್ರುತಿ 
ವಾಕ್ಯಪ್ರಕಾರ ಆತಿವಾಹಿಕರ ಸಹಾಯದಿಂದ ಪರಬ್ರಹ್ಮೆಪ್ರಾಪ್ತಿಯೆಂದೇ 
ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥವು. ಅದೊ ಅಲ್ಲದೆ ಕಾರ್ಯಬ್ರ ಹ್ಮನನ್ನು ಹೊಂದಬೇಕೆಂಬ 
ಸಂಕಲ್ಪವು ಉಪಾಸಕನಿಗೆ ಯಾವಾಗ್ಯೂ ಇರಲೇ ಇಲ್ಲ. 


"« ಪರಮೇವನಯತಿ ನಚಕಾರೈೆ ಪ್ರತ್ಯಭಿಸನ್ನಿಃ ಪ್ರಜಾಪತಿಸ್ಸಭಾಂ 
ಪ್ರವೇಶ್ಮಪ್ರಪದ್ಯ” ಎಂದು ಉವಾಸಕನು ಪರಬ್ರಹ್ಮೋಪಾನನೆಯನ್ನು 

ಮಾಡಿದನೇನಿನಾ ಚತುರ್ಮುಖಬಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. 
4" ಯಶೋಹಂ ಭವಾಮಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣಾನಾಂ'' (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೧೪-೧) 
ಎಂದು ಸರ್ವಾತ್ಮಭಾವದಿಂದಲೂ ವರಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸನವನ್ನೇ ಮಾಡಿರು 
ವನು. ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭೊೋಪಾಸನವು ಈ ವಿಧವಾಗಿಲ್ಲ. ಸಮಸ್ತ ವಾದ ಅವಿದ್ಯೆ 
ಯನ್ನೂ ಕಳೆದುಕ್ಟೊಂಡು, ಸರಬ್ರ ಹೈಜ್ಞಾ ನಸಿದ್ಧಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವುದ 
ರಿಂದಲೂ ಈ ವಿಧವಾದ ಜ್ಞಾನಸಿದ್ಧಿಯು ಚತುರ್ಮುಖಲೋಕ ಗಾಮಿ 
ಗಳಿಗೆ ಸಂಪೊರ್ಣವಾಗಿ ಇರುವುದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದಲೂ; ಮತ್ತೂ" ಅಶ್ವ 
ಇನರೋಮಾಣಿ' ವಿಧೂಯವಾಪಂ ಚಂದ್ರ ಇನರಾಹೋರ್ಮು ಖಾತ್ರ 
ಮುಚ್ಯ | ಧೂತ್ವಾಶರೀರಮಕೃತಂ....'' (ಛಾಂ, ಉ. ೮-೧೩-೧) ಇತ್ಯಾದಿ 
ವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಸಮಸ್ತ ಪಾಪವನ್ನೂ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಒದರಿಬಿಟ್ಟು ರಾಹು 
ವಿನಿಂದ ಬಿಡಲ್ಪಟ್ಟ ಚಂದ್ರನಂತೆ ಶರೀರವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ನಿತ್ಯವಾದ ಬ್ರಹ್ಮೆ 
ಲೋಕವನ್ನು ಸೇರುವನು, ಎಂದು ಸಾಕ್ಷಾತ್‌ ಅವಿದ್ಯಾನಿವೃತ್ತಿಯನ್ನೂ 
ಮತ್ತು ಪ್ರಾಪ್ಯಪ್ರದೇಶವನ್ನೂ ನಿತ್ಯವಾದುದ್ದಾ ಗಿ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದಲೂ; 
ಚತುರ್ಮುಖಲೋಕವು ನಿತ್ಯವಲ್ಲದ್ದ ರಿಂದಲೂ ಅಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗುವ 
ಉಪಾನಕರಿಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣವಾದ ಅವಿದ್ಯಾ ನಿವೃತ್ತಿ ಯಿಲ್ಲದಿರುವುದರಿಂದಲ್ಕೂ 
ಇವನ ಉಪಾಸನವು ಕಾರ್ಯಬ್ರ ಹ್ಮೋಪಾಸನೆಯಲ್ಲದ್ದರಿಂದಲ್ಕೂ ಎಲ್ಲಾ 
ಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸಕರನ್ನೂ ಆತಿವಾಶಿಕರು ಪರಬ್ರ ಹ್ಮಲೋಕಕ್ಕೆ ಕರೆದು 
ಕ್ಟೊಂಡು ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. 


ಶ್ರೀ ಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರೆ ೯೯ 


ಸಿದ್ಧಾಂತೆ-ಅರ್ಚಿರಾದಿಗತಿಗೆ ಅಧಿಕಾರಿ:-- 


ಭಗವದ್ಬಾದರಾಯಣರ ಮತ್ತು ಭಗವದ್ರಾಮಾನುಜರ ಸಿದ್ಧಾನ್ತವು 
ಫೆಳಗೆ ಹೇಳಲ್ಪಡುವುದು. 


“ ಅಪ್ರತೀಕಾಲಮ್ಹನಾನ್ನಯತೀತಿ ಬಾದರಾಯಣ ಉಭಯದಾಚ 
ಜೋಷಾತ್ರತ್ರೃ್ರತುಶ್ಚ” (ಶಾ. ಮಾ. ೪-೩-೧೪) ಎಂದರೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ 
ಎರಡು ತರ್ಕಗಳಲ್ಲಿಯೂ ದೋಷನವಿರುವುದರಿಂದಲ್ಕೂ ಉಪಾಸಕನು ತನ್ನ 
ಉಪಾಸನಾನುಗುಣವಾಗಿ ಫಲವನ್ನು ಹೊಂದೆಬೇಕಾದ್ದೆ ರಿಂದಲೂ 
ಡೆ ಪ್ರತೀಕೋಪಾಸಕ ” ರಲ್ಲದವರನ್ನು ಆತಿವಾಹಿಕರು ಕರೆದುಕ್ಟೊಂಡು 
ಹೋಗುತ್ತಾರೆ ಎಂದು ಭಗವದ್ವೇದವ್ಯಾಸಖುಹಿಗಳ ಮತ್ತು ಭಗವದ್ರಾ 
ಮಾನುಜರ ಮತವು. 


ಪರಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸಕರಿಗೇ ಅರ್ಚೆರಾದಿಗತಿ ಎಂದು ಜೈಮಿನಿಯವರೆ 
ಮತವು ಎಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿತು. ಚತುರ್ಮುಖಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸಳನಿಗೇ 
ಅರ್ಚಿರಾದಿಗತಿ ಎಂದು ಬಾದರಿಯವರ ಮತವು. 


ಪಂಚಾಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೋಪಾಸಕರನ್ನೂ ಮತ್ತು ಪರಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸಕ 
ರನ್ನೂ ಈ ಇಬ್ಬರನ್ನೂ ಆತಿವಾಹಿಕರು ಕರೆದುಕೊಂಡುಹೋಗುತ್ತಾರೆ 
ಎಂದು ವ್ಯಾಸಮಹರ್ಹಿಗಳವರ ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 


ಚತುರ್ಮುಖಬ್ರಹ್ಮೋಪಾಸಕನಿಗೇ  ಅರ್ಚಿರಾದಿಗತಿ ಎಂದು 
ಹೇಳುವ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ 


ಅಸ್ಮಾಚ್ಛ ರೀರಾತ್ಸಮುತ್ಥಾಯ ಪರೆಂಜ್ಯೋ ತಿರುಪಸಂಪ ದ್ಯ” 
(ಛಾಂ. ಉ. ೮-೧೨-೩) ಎಂದರೆ ಜೀವನು ಶರೀರದಿಂದ ಹೊರಟು 
ಪರಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಸೇರಿ ಸ್ವಸ್ತರೂಪಾವಿರ್ಭಾವವನ್ನು ಪಡೆಯುವನು ಎಂಬ 
ಫಲವು ಸರಿಯಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಯಾತಕ್ಕೆಂದರೆ ಚತುರ್ಮುಖನನ್ನು ಹೊಂದು 
ವವರಿಗೆ ಸ್ವರೂಪಾನಿರ್ಭಾವವಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಜೈಮಿನಿಯ ವಾಕ್ಯದೆಂತೆ 
“ ಫರಮೇಮೋಪಾಸತೆ” ಎಂದು ಪರೆಮಾತ್ಮೋಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರವೇ 


೧೦೦ ಶ್ರೀ ಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯ ಸಾರ 


ಹೇಳಿದರೆ ಪಂಚಾಗ್ತಿವಿದ್ಯಾತ್ರುತಿಯಲ್ಲಿ “ತದ್ಯ ಇತ್ನಂ ವಿದುಃ ಯೇಜೇ- 
ನೇಂರಣ್ಯೇ ಶ್ರದ್ಧಾ ತಪಸ ಇತ್ಯುಪಾಸತೇ ತೇ ಅರ್ಚಿಸಮಭಿಸಂಭವಕ್ತಿ 
(ಛಾಂ. ಉ. ೫-೧೦-೧) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ “ತದ್ಯ ಇತ್ನ ೦ ವಿದುಃ” 
ಎಂದರೆ “ ಪಂಚಾಗ್ನಿ ವಿಷ್ಯೆಯ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ. ತಿಳಿದು” 
ಎಂಡು ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ" ಅಪ್ರ ತೀಕೋಪಾಸನವೇ? ಅರ್ಜಿರಾದಿ. 
ಮಾರ್ಗಸಾಧನವೆಂದು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 


ಆಪ್ಪ ರಿಂದ ಪಂಚಾಗ್ನಿ ವಿದ್ಯಾನಿಷ್ಠ ನೂ ಮತ್ತು ಸರಬ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯ್ಯಾ 
ಪ್ಪ ಷೂ ಇವರಿಬ್ಬ ರೂ ಅಪ್ರಕೀಕೋಪಾಸಕರು; ಮತ್ತು ಇವರಿಬ್ಬ ರಿಗೂ 
ರ್ಚಿರಾದಿಗತಿ ಟು ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದು. 


ಗ್ರತೀಕೋಪಾಸನವು:-- 

ಛಾಂದೋಗ್ಯೋಪನಿಸತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಏಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಪ್ರತೀ 
ಇ ೧ಣೀಪಾಸನದ ವಿಷಯವು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಇದರಲ್ಲಿ ನಾಮು, ವಾಕ್ಕು, 
ಐ .ನಸ್ಸು, ಚಿತ್ತ ಇತ್ಯಾದಿಗಳನ್ನು ಪರಬ್ರ ಹ್ಮಭಾವದಿಂದ ಉಪಾಸಿಸುವಂತೆ 
₹ ಳಿದ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಕ್ಕಿಂತ ಮತ್ತೊಂದು ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು ವಕ್ಷ 
; ಸಿವುದು. ನಾಮಕ್ಕೆಂತಲೂ ವಾಕ್ಟು ಉತ್ತ ಶ್ರಮವು; ವಾಕ್ಯಗಿಂತಲೂ 
; ,ನಸ್ಸು ಉತ್ತಮವು ; ಸಂಕಲ್ಪವು ಮನಸ್ಸಿಗಿಂತಲೂ ಉತ್ತಮವು; ಚಿತ್ತವು 
ಕಲ ಕ್ಕಿಂತಲೂ ಉತರು; ಧ್ಯಾನವು ಚಿತ್ರ ಕ್ಕಿಂತಲೂ ಉತ್ತಮವು; 
ಕಾನು ಧ್ಯಾನಕ್ಕಿಂತಲೂ ಉತ್ತಮವು ; ಬಲವು (ಎಂದರೆ ಶಕ್ತಿಯು) 
ಸ್ಲಾನಕ್ಕೆಂತಲೂ ಉತ್ತಮನು; ಅನ್ನನು ಬಲಕ್ಶಿಂತಲೂ ಉತ್ತಮವು; 
೭ *ಪು ಅನ್ನಕ್ಕಿಂತಲೂ ಉತ್ತಮನು; ತೇಜಸ್ಸು ಜಲಕ್ಕಿಂತಲೂ ಉತ್ತಮವು; 
ಆ ತಾಶವು ತೇಜಸ್ಸಿಗಿಂತಲೂ ಉತ್ತಮವು; ಸ್ಮೃತಿಯು ಆಕಾಶಕ್ಕೆ ಂತಲೂ 
ಉತ್ತಮವು; ಆಶೆಯು ಸ್ಮೃತಿಗಿಂತಲೂ ಉತ್ತಮವು ; ಮತ್ತು ಪ್ರಾಣವು, 
ಆಶೆಗಿಂತಲೂ ಉತ್ತಮವವು. 


ಗಿ ೧೩ 7! 


ಈರೀತಿಯಾಗಿ ಪ್ರತೀಕೋಪಾಸನವನ್ನು ಒಂದಕ್ಕಿಂತ ಮತ್ತೊಂ. 
ಬನ್ನು ಉತ್ಕೃೃಷ್ಟವೆಂಬದಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಉಪಾಸನೆಗಳಿಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ರ ರ್ಯಸಾರ ೧೦೧ 


ಫಲವೂ ಒಂದಕ್ಕಿಂತ ಮತ್ತೊಂದು ಅತಿಶಯವಾಗಿಯೇ ಇರುವುವು. ಈ 
ಉಪಾಸನೆಗಳಿಗೆ ಅರ್ಚಿರಾದಿಗತಿಯಲ್ಲದ ಬೇರೆಬೇರೆ ಉತ್ತಮ ಫಲಾನು 
ಭವಗಳು ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವುವು. ಆದ್ದರಿಂದ ಪ್ರತೀಕೋಪಾಸಕೆಗೆ 
ಅರ್ಚಿರಾದಿಗತಿಯಿಲ್ಲವು. ಪರಮಾತ್ಕ್ಮೋಪಾಸಕನಿಗೂ ಮತ್ತು ಪಂಚಾಗ್ನಿ 
ನಿದ್ಯೋಪಾಸಕನಿಗೂ ಮಾತ್ರವೇ ಅರ್ಚಿರಾದಿಯುಂಟು ಎಂದೇ 
ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 
ಮುಕ್ತೆನ ಸ್ವರೂಪಾನಂದಾದ್ಯನುಭನಗಳು-(ಮುಕ್ತೈಶ್ವರ್ಯಗಳು) 
ಮುಕ್ತಜೀವನ ಸ್ವರೂಪಾವಿರ್ಭಾವ ಗುಣ್ಕ ನಿಭವೈಶ್ವರ್ಯಾದಿಗಳು 
ಮುಂದಿ ಹೇಳಲ್ಪಡುತ್ತನೆ. 


ಮುಕ್ತನ ಸ್ವರೂಪಾವಿರ್ಭಾವವು: 


ಅರ್ಚಿರಾದಿ ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಹೊರಟ ಜೀವನು " ಸರಂಜ್ಯೋತಿ 
ರುಪಸಂಪದ್ಯ ಸ್ತೇನರೊಪೇಣಾಭಿನಿಷ್ಟದ್ಯತೆ” (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೧೨-೨) 
ಎಂದರೆ ಮುಕ್ತಜೀವನು ಮೊದಲು ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ 
ಎಂದು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯವು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ವೈಕುಂಠದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಸ್ಟರೂಪವನ್ನು 
ಪಡೆಯುವನು ಎಂದು ಇದರಿಂದ ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದು. 


ಸ್ಪಸ್ತ್ರರೂಪವೆಂದರೆ ತನ್ನ ಸ್ವಂತ ಸ್ಪರೂಪವೆಂದು ಅರ್ಥವಾಗುವುದ 
ರಿಂದ ಈ ಸ್ಪಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಫಲಸ್ವರೂಪವಾಗಿ ಹೇಳುವುದು ಅನುಚಿತ 
ವಲ್ಲವೇ? ಆದ್ದರಿಂದ ಇದನ್ನು ಫಲಸ್ವರೂಸನೆಂದು ಹೇಳಕೂಡದು ಎಂದು 
ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ ರೋಗವು ನಿವೃತ್ತಿಯಾದೆ 
ನಂತರ "" ಆರೋಗ್ಯಂ ನಿಷ್ಪದ್ಯತೇ? ಎಂದು ರೋಗಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಇದ್ದ 
ಆರೋಗ್ಯವನ್ನೇ ತ ನಿಷ್ಟದ್ಯತೇ” ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ರೂಢಿಯಲ್ಲಿದೆ. 
ಇಲ್ಲಿಯೂ ಜೀವನಿಗೆ “ ಅವಿದ್ಯಾ? ನಿವೃತ್ತಿ ಯುಂಬಾಗುವುದು. 


ಸ್ವಸ್ವರೂಪವು “ಸುಷುಪ್ತಿ” ಯಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವುದರಿಂದಲೂ ಆಗ 
ಅದು ತೋರದೇ ಇರುವುದರಿಂದ ""ಸ್ಪಸ್ಟರೂಪಾವಿರ್ಭಾವವು ಮೋಕ್ಷವು 


೧೦೨ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ರ ತೃರ್ಯನಾರೆ 


ಎಂದು ಹೇಳುವ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಪ್ರರುಷಾರ್ಥಪ್ರತಿಪಾದಕವಾಗಲಾರದು ಎಂದರೆ 
ಆತ್ಮಸ್ಪರೂಪವು ಅಪಹೆತಪಾಶ್ಮತ್ವಾದಿ ಬಟ ವಾಗಿ ವಿರತಿ 
ಶಯಾನಂದರೂಪವಾಗಿಯೂ ಇರುವುದು. ಅಂತಹ ಸ್ವಸ್ತರೂಪವು 
ಅನಾದಿಯಾದ ಅವಿದ್ಯೆಯಿಂದ ಮರೆಸಿಹೋಗುವುದರಿಂದ ಸುಷುಪ್ತ್ವ್ಯಾದಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅದು ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಪರಮಾತ್ಮ ಸಾಮಿಾಪ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದಿದ 
ನಂತರ ಆ ಅನಿದ್ಯೆಯು ಖಿ ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗುವು ದರಿಂದ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾದ 
ರೂಪವು ಪ್ರಕಾಶಿಸುವುದು. ಇವ್ನಿಗೆ ಇದೇ ಸ ್ರಿಸ್ರ್ರರೊಪವೆಂಬುದು. ಪ್ರೊ 
ಸ್ವರೂಪವು “ಯೆಆ ತ್ಮಾಂವಹತಪಾಪ್ಮಾ ವಿಜರೋವಿಮೃತ್ಯುರ್ವಿ 
ಶೋಕೋಣವಿಜಿಫೆತ್ಯೋಇನಿಪಾಸಃ ಸತ್ಯಕಾಮಃ ಜಟ ತೆ 
(ಛಾಂ. ಉ. ಆ-೭-೧) ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳಿಂದೆ ? ಕದ್ರಿ ಮು ಸುವ್ರಮ ಈ 
ವಿಧವಾದ ಸ್ವಸ್ತ್ರರೂಪವು ಎರತಿಶಯೆ ಪುರುಷಾರ್ಥವಾದ್ದ ರಿಂದ ಪಾತ್ರವು 
ನಿರತಿಶಯ ಪುರುಷಾರ್ಥ ಪ್ರತಿಪಾದಕವಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಯಾವ ಕೊರತೆಯೂ. 
ಇಲ್ಲ. 


ಈ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಸ್ವಸ್ತರೂಪವೆಂಬುದು ಯಾವುದು? ಪದ್ಮ 
ಫ್ರರಾಣದಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ವಿವರಿಸಿ “ಸೂರೈಕೋಟ ಪ್ರತೀ 
ಕಾಶಾಃ | ಪೂರ್ಣೇನ್ಹ್ಯ್ಯಯುತಸನ್ನಿಭಾಃ | ಯರ್ಸಿ ಪಡೇ ವಿರಾಜಕ್ಷೇ | 
ಮುಕ್ತಾಸ್ಸಂಸಾರಬನ್ಸ ಸ್ವೈಃ ಎಂದರೆ ಮುಕ್ತನಾದ ಜೀವನು ಕೋಟ 
ಸೂರ್ಯಪ್ರ ಕಾಶಮಾನವಾದ ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳ ವನಾಗಿಯೂ, ಹೆತ್ತು ಸಾವಿರ 
ಚಂದ್ರರು ಸೇರಿದಷ್ಟು ಸೌಂದರ್ಯವುಳ್ಳ SURE ಕಾಣುವಮು-ಎಂದು 
ಹೇಳಿದೆ. ಪರಬ್ರಹ್ಮನೇ ತನಗೆ ಆತ್ಮನು ಎಂಬುದನ್ನೂ, ಮತ್ತು ಪರಬ್ರಹ್ಮ 
ಬಂದ ತಾನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಆವಿರ್ಭವಿಸಲ ಬಟ್ಟಿ ರುವನೆಂಬುದನ್ನೂ , 
ಭಗವಡನುಗ್ರ ಹದಿಂದ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಮರಿಸುವನ್ನು ಆಗ ಅವನಿಗೆ “ಅಹೆಂ 
ಬ್ರಹ್ಮಾಸ್ಮಿ” ಎಂದು ತನ್ನನ್ನೇ ತಾನು ಮರೆಯುವಷ್ಟು ಸಂತೋಷದಿಂದ. 
ಬ್ರಹ್ಮಾನಂದದಿಂದ ಇರುತ್ತಾನೆ. 


*ಅಹಂಬ್ರಹ್ಮಾಸ್ಮಿಗಿ ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ “ಅಹಂಬ್ರ ಹ್ಮಾತ್ಮಕಮಸ್ಮಿ? 
ಎಂದು ಅರ್ಥವು. 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ ಶೃರ್ಯ ಸಾರ ೧೦೩ 
ಮುಕ್ತನ ಗುಣವಿಭವೈಶ್ಚ ರ್ಯಾದಿಗಳು ಕ್ಲ 


“ ಸೋ್ನುತೇ ಸರ್ವಾನ್‌ಕಾರ್ಮಾ ಸಹಬ ಬ್ರಹ್ಮಣಾ, ,.' ' (ತೈ.ಅನ. 
೧-೨) ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯರೀತ್ಯಾ ಮುಕ್ತನು ಬ್ರಹ್ಮಶರೀರತಯಾ 
ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಪ್ರಾಕಾರಭೂತನಾ ಗಿದ್ದು, ಸ್ಟಾತ್ಮಭೂತನಾದ ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು 
ಸಕಲ ಕಲ್ಯಾಣಗುಣವಿಶಿಷ್ಟನನ್ನಾಗಿ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಸ್ವರೂಪಾವಿರ್ಭಾವದೊಡನೆ ಪರಮಾತ್ಮನ ನಾಧರ್ಮ್ಯಸ್ತರೊಪವಾದ 
ಗುಣಾಷ್ಟ ಕಗಳೂ ಇವನಿಗೆ ಉಂಟಾಗುವುವು. “ಯ ಆತ್ಮಾ ಅನಹತ 
ಪಾಸ್ಟಾ ವಿಜಕೋ ವಿಮ ತಾ ಮುಟಟ 6ಪಿಪಾಸ$ ಸತ್ಯ 
ಕಾಮಃ ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪ (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೭-೧) ಎಂಬ ಶು ಪ್ರತಿವಾಕ್ಯ 
ರೀತ್ಯಾ ಮುಕ್ತನು ಪಾಪರಹಿತನೂ, ಜರಾಮರಣರಹಿತನ್ಕೂ ಶೋಕ 
ರಹಿತನ್ಕೂ ಕುತ್ತಿ ಪಾಸಾದಿರಹಿತನೂ, ಭಯರಹಿತನ್ಶ್ಕೂ ಸತ್ಯಕಾಮನೂ 
(ಎಂದರೆ ಅವನು ಆಶಿಸಿದ ನ್ನೆಲ್ಲಾ ಪಡೆಯುವವನೂ) ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪ ನೂ 
(ಎಂದರೆ ಸಂಕಲ್ಪಮಾತ್ರದಿಂದಲೇ ಇಷ್ಟಾ ಬರ್ಥಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ ಸಡೆಯುವವನೂ) 
ಆದ ಅಷ್ಟ ಜೂ 0 ಮುಗ ಜ್‌ ಬಕ 


ಇಲ್ಲಿ ಪೂರ್ವಪಕ್ಷದ ಒಂದೆರಡು ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ನಿವಾರಿಸಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. 
ಅವು. ಯಾವುವೆಂದರೆ--ಮುಕ್ತನಿಗೆ.. ಅಪಹತಪಾಪ್ಮತ್ವಾದಿಗುಣಗಳು 
ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿ ಇರುವುವೇ? ಅಥವಾ ಅವನು ಚೈತನ್ಯಮಾತ್ರ 
ಸ್ವರೂಪನೇ? ಅಥವಾ ಇವೆರಡೂ ಇವೆಯೇ? ರೂಪವಿಲ್ಲದೆ ಚೈತನ್ಯ 
ಮಾತ್ರಸ್ವರೂಸನಾದರೆ ಗುಣಗಳು ಹ್ಯಾಗೆ ಅನ್ವಯಿಸುವುವು ಇತ್ಯಾದಿ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು. 


ಉಪನ್ಯಾಸಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮೆಸಂಬಂಧಿಯಾದೆ 
ಗುಣಾಷ್ಟಕಗಳೊಡನೆ ಜೀವನು ಮುಕ್ತದೆಸೆಯಲ್ಲಿ ಆವಿರ್ಭವಿಸುವನು 
ಎಂದು ಜೈಮಿನಿಯು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಉಸನ್ಯಾಸನೆಂದರೆ“ಯಲಆತ್ಮಾ 
ಪಹತಪಾಫ್ಕಾ....ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪಃ” (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೭-೧) ; “ಜಪ್ಸನ್‌ 


೧೦೪ ಶ್ರಿ (ಭಾಷ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ 


ಕ್ರೀರ್ಡರಮಮಾಣ” (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೧೨-೩) ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯ 
ರೀತ್ಯಾ ಮುಕ್ತನಿಗೆ ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪತ್ವಾದಿಗಳು ತೋರುವುವು. 


ವ ಚಿತಿತನ್ಮಾತ್ರೇಣ ತದಾತ್ಮಕತ್ವಾದಿತ್ಕೌಡುಲೋಮಿಃ” (ಶಾ.ಮಾ. 
೪-೪-೬) ಎಂದರೆ-ಚ್ಛೈತನ್ಯವೇ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಸ್ವರೂಪವಾದ್ದರಿಂದ ಚೈತನ್ಯ 
ಮಾತ್ರ ಸ್ವರೂಪದಿಂದಲೇ ಜೀವನು ಆವಿರ್ಭವಿಸುವನು ಎಂದು [ಡು 
ಲೋಮಿಯು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. “ಯಥಾ ಸೈಂಧವಘನಃ . ಎಂದು ಆರಂಭಿಸಿ 
“ವಿಜ್ಞಾನಘನ ಏವ? (ಬೃ. ಉ. ೪-೫-೧೩) ಎಂದು ಉಪ್ಪಿನಕಲ್ಲಿನ ಚೂರು 
ಒಳಗೂ ಹೊರಗೂ ಸರ್ವಭಾಗವೂ ಉಪ್ಪ್ಸಾಗಿಯೇ ಇರುವಂತೆ ಜೀವನೂ 
ಕೂಡ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಜ್ಞಾನಮಾತ್ರಸ್ವರೂಸನು. ಇದನ್ನೆ ಮುಕ್ತದೆಸೆ 
ಯಲ್ಲಿಯೂ ಹೊಂದಬೇಕು. ಅಪಹತಪಾಪ್ಮತ್ವಾದಿ ಗುಣಗಳು ಜೀವನಿಗೆ 
ಸ್ವರೂಪವಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ಇವು ಇರಕೂಡದು ಎಂದು ಔಡುಲೋಮಿಯು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಸಿದ್ಧಾನ್ರ :-- 

ಆತ್ಮನು ಜ್ಞಾನಸ್ವರೂಪನು ಎಂದರೆ ಸ್ಪರೂಪತಃ ಸ್ವಯಂಪ್ರ ಕಾಶನು 
ಎಂದು ಶ್ರುತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಆತ್ಮನಿಗೆ ಅಸಹೆತಪಾಷ್ಮತ್ತಾದಿ ಗುಣ 
ಗಳೂ ಶ್ರುತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿವೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ನಿರೋಧವಾ 
ಗಿರುವಹಾಗೆ ಇದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಅನುಮಾನಾಸ್ಸದವಾಗುವುದೇ ನಿನಾ ಹಾಗಿಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೆ ಒಂದು ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕ್ಕೊಂಡು ಮತ್ತೊಂದನ್ನು ಒಪ್ಪಿ 
ಕೊಳ್ಳದೇ ಇರುವುದಕ್ಕೆ ಯಾವ ಕಾರಣವೂ ಇಲ್ಲ. ಎರಡನ್ನೂ ಒಪ್ಪಿ 
ಹೊಳ್ಳ ಲೇಬೇಕು. ಆದ್ದರಿಲದ ಮುಕ್ತಾತ್ಮನು ಜ್ಞಾನಸ್ವ್ರರೂಸತ್ವ ಮತ್ತು 
ಅಸಹತಪಾಶ್ಮತ್ವಾದಿ ಗುಣಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲಾ ಹೊಂದುವನು ಎಂದು ವ್ಯಾಸ 
ಮಹರ್ಷಿಗಳು ಹೇಳಿರುತ್ತಾರೆ. 


ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಕರೀತ್ಯಾ ಮುಕ್ತನು ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳ ವನಾಗು 
ವನು. ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪತ್ವವೆಂದರೆ ಸಂಕಲ್ಪಮಾತ್ರದಿಂದ ಕಾರ್ಯಪ್ರಯತ್ನ ಗಳಿಲ್ಲ 
ದಿಯೆೇ ಇಷ್ಟ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ನೆರವೇರಿಸಬಲ್ಲ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವು: ಈ ಶಕ್ತಿಯು 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ ೧೦೫ 


ಭಗವತ್ರಸಾದದಿಂದೆ ಉಂಬಾಗುತ್ತದೆ. “ಸರಂಜ್ಯೋತಿರುಪಸಂಪದ್ಯೆ 
ಸ್ಟೇನರೂಪೇಣಾಭಿನಿಸ್ಟದ್ಯತೇ? (ಛಾಂ.ಉ. ೮-೧೨-೨) ""ಸ ಉತ್ತಮಃ 
ಪುರುಷಃ ಸ ತತ್ರ ಪರ್ಯೇತಿಜರ್ಷ್ಸ ಕ್ರೀರ್ಡ ರಮಮಾಣಃ ಸ್ತ್ರೀಭಿರ್ವಾ 
ಯಾನ್ಫೆೈರ್ವಾಜ್ಞಾತಿಭಿರ್ವಾ” (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೧೨-೩) ""ಸ ಯದಿ ಪಿತೃ 
ಲೋಕ ಕಾಮೋ ಭವತಿ ಸಂಕಲ್ಪ ದೇವಾಸ್ಯ ನಿತರಸ್ಸಮುತ್ತಿಷ್ಟ ಶ್ರಿ'' 
(ಛಾಂ. ಉ. ೮-೨-೧) ಎಂದು ಮುಕ್ತನು ತನ್ನ ನಿತೃಗಳೊಡನೆ ಕೂಡಿ 
ಇರಬೇಕೆಂದು ಇಷ್ಟಪಟ್ಟರೆ ಸಂಕಲ್ಪಮಾತ್ರದಿಂದಲೇ ಎಂದರೆ ಕಾರ್ಯ 
ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಲ್ಲದೆಯೇ ಪಿತೃಗಳು ಅವನನ್ನು ಸೇರುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರೀಸಂಗ 
ಅಥವಾ ಕ್ರೀಡೆಗಳನ್ನು ಇಚ್ಛೆ ಸಿದರೆ ಅದೂ ಹಾಗೆಯೇ ಸಂಕಲ್ಪಮಾತ್ರ 
ದಿಂದಲೇ ನೆರವೇರುವುದು. 


ಮುಕ್ತನು ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪನಾದ್ದರಿಂದಲೇ ಬೇರೆ ಯಾರಿಗೂ ಮತ್ತು 
ಯಾವುದಕ್ಕೂ ಅಧೀನನಲ್ಲವು. ಬೇರೊಬ್ಬರಿಗೆ ಅಧೀನನಾಗಿದ್ದರೆ ಇವನ 
ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪಕ್ಕೆ ವಿರೋಧವು ಬರುತ್ತದೆ. ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪತ್ತದಿಂದ ಇವನಿಗೆ 
“ಅನನ್ಯಾಧಿಪತ್ಯವು” ಸಿದ್ದಿ ಸುವುದು. 
ಮುಕ್ತನ ಶರೀರದ ವಿಚಾರವು: 

ಮುಕ್ತನಿಗೆ ಶರೀರೇಂದ್ರಿಯಗಳು ಇದ್ದೇ ಇರಬೇಕೇ ಬೇಡವೇ? 
ಅಥವಾ ಸಂಕಲ್ಲಾನುಸಾರ ದೇಹೆಸಿದ್ಧಿಯೇ? ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ. 


“ಸ್ರ ಹೆವೈ ಸ ಶರೀರಸ್ಯ ಸತಃ ಪ್ರಿಯಾ ಪ್ರಿಯರೋರಹೆತಿರಸ್ತಿ ಅಶರೀ 
ರಂವಾ ವಸಂತಂ ನಪ್ರಿಯಾ ಪ್ರಿಯೇಸ್ಮ್ಮೃಶತಃ” (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೧೨-೧) 
ಎಂದರೆ ಶರೀರನಿರುವರಿನಿಗೂ ಸುಖದುಃಖಾನುಭವವು ಬಿಡುವುದಿಲ್ಲ. 
ಶರೀರವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಸುಖದುಃಖಾದಿಗಳು ಕೂಡುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯ 
ರೀತ್ಯಾ ಮುಕ್ತನಿಗೆ ಶರೀರೇಂದ್ರಿಯಗಳಿಲ್ಲವು ಎಂದು “ಬಾದರಿ” ಯೆಂಬು 
ವರು ಹೇಳಿರುತ್ತಾರೆ. 


“ ಸ ವಿಕದಾಭವತಿ- ತ್ರಿದಾಭವತ್ತಿ ಸಂಚಧಾ, ಸಸ್ತಧಾ....” 
(ಛಾಂ. ಉ. ೭-೨೬-೨) ಎಂದು-ಮುಕ್ತನು ಒಂದು, ಮೂರು, ಇದು, 


೧೦೬ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ 


ಏಳು ಇತ್ಯಾದಿ ಶರೀರಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವನು ಎಂದು ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ. 
ಆತ್ಮಸ್ತರೂಪನು ಏಕವಾಗಿ ಇದ್ದರೂ ಶರೀರವು ಅನೇಕವಾಗುವುವು ಎಂದು 
ಜೈಮಿನಿಯು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಸಿದ್ಧಾನ್ರ ಕೈ 

ತನ್ನ ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪತ್ವ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಮುಕ್ತನು ಎರಡು ವಿಧವಾಗಿಯೂ: 
ಇರಬಹುದು. ಸಂಕಲ್ಪಮಾತ್ರದಿಂದ ಮುಕ್ತನು ತನ್ನ ಇಷ್ಟಬಂದ ಶರೀರ 
ಗಳನ್ನು ಇಷ್ಟ ವಾದಷ್ಟು ಸಡೆಯಬಹುದು. ಶರೀರನೇ ಬೇಡವೆಂದು 
ಸಂಕಲ್ಪಿಸಿದರೆ ಶರೀರವಿಲ್ಲಡೆಯೊ ಇರಬಹುದು. ಇವೆರಡಕ್ಕೂ ನಿರೋಧ 
ನಿಲ್ಲವೆಂದು ವ್ಯಾಸಮಹರ್ಷಿಗಳು ಹೇಳುವರು. ಇದೇ ಸಿದ್ಧಾನ್ರವು. 


ಒಂದು ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಒಂದೇ ಶರೀರವಿರೆಬೇಕು. ಅನೇಕ ಶರೀರಗಳು 
ಹ್ಯಾಗೆ ಸಮನ್ವಯಿಸುವುವು--ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಹೊರಡಬಹುದು. ಈ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸೌಭರಿಖಷಿಯ ಚರಿತ್ರದಲ್ಲಿ ಅವರು ತಮ್ಮ ಜ್ಞಾನವ್ಯಾಪ್ತಿ 
ಯಿಂದ ಅನೇಕ ಶರೀರಗಳನ್ನು ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪರಿಗ್ರಹಿಸಿದ ವಿಷಯವನ್ನು 
ಪುರಾಣಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಜೇಳಿರುತ್ತೆ. (ವೆ. ಇದರಿಂದ ಮುಕ್ತನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಅನುಮಾನಪಡಜೀಕಾದ ಅವಶ್ಯಕವೇ ಇಲ್ಲ. ತನ್ನ ಜ್ಞಾ ನವ್ಯಾಪ್ತಿಯಿಂದ 
ಮುಕ್ತನು ಎಷ್ಟು ಶರೀರಗಳನ್ನಾ ದರೂ ಪರಿಗ್ರಹಿಸಬಲ್ಲನು. ಇದು ತನ್ನ 
ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪದಿಂದಲೂ ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದು. 


pi ತನಗೆ ಇಷ್ಟ ವಾದ ಪಜಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಇಷ ಸೈ ಪ್ರ ಕಾರ 


ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಂಡು NN ಹಾಗೆ ಸ ಸೃಷ್ಟಿ ಸಿದಾಗ “ಗ್ರ 
ವಸ್ಥೆ ಯೆಲ್ಲಿ ಜೀವನು ಸುಖವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವಂತೆ ಅವನು ಎನು 
ತ್ತಾನೆ. ಪರಮಪುರುಷನು ಲೀಲಾಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ವಸುದೇವಾದಿಗಳನ್ನು 


~~ 


ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ನಂತರ ತಾನೂ ಅವತರಿಸಿ ಅವರೊಡನೆ ಲೀಲಾರಸವನ್ನು ಅನು 


ಭವಿಸಿದಂತೆ ಮುಕ್ತನೂ ತನ್ನ ಇಷ್ಟಫ್ರ ಕಾರ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಮಾಡಿ ಅನು 


ಶಿ 


ಶ್ರೀಭಾಸ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ ೧೦೭ 


ಗಳಲ್ಲಿ ತಾನೂ ಸೇರಿ ಲೀಲಾರಸವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬಲ್ಲನು. ಹಾಗೆ 
ಸೃಷ್ಟಿಸಲು ಯ; ಸ್ವಪ್ನ ನದಾರ್ಥಗಳಂತೆ ಸೂಕ್ಷ್ಮಃ ಸ್ತು 
jae ಸೇರಿ ವಿತೃಲೋಕಾದಿಗಳೆಲ್ಲಿ ಲೀಲಾರಸವನ್ನು ಅನುಭವಿಸ 
ಬಲನು. 


ಮುಕ್ತ ಜೀವನು ಸರ್ವಜ್ಞನು: 

ಮುಕ್ತನು ಸರ್ವಜ್ಞ ತ್ವವನ್ನೂ ಇತರೆ ಗುಣಗಳೊಡನೆ ಪಡೆಯುವನು. 
“ಸ್ರೇನರೂಪೇಣ” ಎಂಬ ಅವನ ಸ್ವಸ್ತರೂಪವಾದ ಸ್ವಯಂಪ್ರಕಾಶ ಜ್ಞಾನ 
ಸ್ವರೂಪವು ಬಂದಾಗಲೇ ಸರ್ವಜ್ಞತ್ವವೂ ಉಂಬಾಗಲೇಬೇಕು. 

ಇಲ್ಲಿ ಪೂರ್ವಪಕ್ಷದವರ ಒಂದು ಆನೇಪಣೆಯಿರುವುದು. “ಪ್ರಾಜ್ಞ 
ನಾತ್ಮನಾ ಸಂಹರಿಷ್ಟಕ್ತಃ | ನ ಬಾಹ್ಯಂ ಕಿಂಚ ನ ವೇದನಾನ್ರರಂ” 
(ಬೃ. ಉ. ೪-೩-೨೧) ಎಂದರೆ ಜೀವನು ಪರನಲ್ಲಿ ಸೇರಿದಾಗ (ಎಂದರೆ 
ಸಂಪರಿಷ್ಟಕ್ತನಾದಾಗ) ಅವನಿಗೆ ತನ್ನ ಒಳಗಿನ ಮತ್ತು ಹೊರಗಿನ ವಿಷಯ 
ಗಳೊಂದೂ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ-ಎಂದು ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಮುಕ್ತಜೀವನು 
ಸರ್ವಜ್ಞ ನೆಂದು ಹ್ಯಾಗೆ ಹೇಳಬಹುದುವಎಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ. 


ಸಿದ್ಧಾನ್ತ :- 
ಮೇಲಿನ ಶ್ರುತಿಯು ಮುಕ್ತಜೀವನವಿಸಯವಾಗಿ ಹೇಳಲಿಲ್ಲ. 
ಸುಷುಪ್ತಿಯಲ್ಲಿರುವ ಪ್ರಾಕೃತಜೀವನ ವಿಷಯವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತದೆ. 


“ನಾಹಖಲ್ಪಯಮೇವಂ ಸಂಪ್ರತ್ಯಾತ್ಮಾನಂ ಜಾನಾತ್ಯಯ ಮಹ 
ಸ್ಮೀತಿ ನೋ ಏವೇಮಾನಿ ಭೂತಾನಿ ವಿನಾಶಮೇ ವಾಪಿಶೋಭವತಿ?” 
(ಛಾ. ಉ. ೮-೧೧-೧) ಎಂದರೆ ಸುಸುಪ್ತಾತ್ಮನು ಮೃತಿಹೊಂಧಿದವ 
ನಂತೆಯೇ ತನ್ನನ್ನೂ ಮತ್ತು ಇತರ ಭೂತಗಳನ್ನೂ ಅರಿಯದಂತೆ. 
ಜ್ಞಾನವೂ ಪ್ರಕಾಶವಿಲ್ಲದೆ ಹೋಗಿ ಇರುವನು. 


| ಎತೇಭ್ಯೋ ಭೂತೇಭ್ಯಸ್ಸಮುತಾ  ಯತಾನ್ಯೇವಾನುವಿನಶ್ಯತಿ ” 
(ಬೃ. :ಉ. ೨-೪-೧೨) ಎಂದರ. ಮರಣದೆಸೆಯಲ್ಲಿ ಜೀವನು ಇಂಧ್ರಿಯ- 


೧೦೮ ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾತ್ಸರ್ಯಸಾರ 


ಗಳೊಡನೆಯೂ, ಭೂತಸೂಕ್ಷ್ಮಗಳೊಡನೆಯೂ, ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ € ಲೀನ 
ವಾಗಲೂ ಜಾ ಸ್ವ ನವಿಲ್ಲದವನಾಗುವನುಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ಆದರೆ ಮುಕ್ತ ಜೀವನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಇದೇ ಛಾಂಡೋಗ್ಯೋಸಪ 
ನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ “ ಸರ್ವಂಹಪಶ್ಯಃ ಪಶ್ಯತಿ ಸರ್ವಮಾಪ್ನೋತಿ ಸರ್ವಶಃ” 
(ಛಾಂ. ಉ. ೭-೨೭-೨) ಎಂದರೆ-ಮುಕ್ತನು ಸರ್ವಜ್ಞನಾಗಿ ಸಮಸ್ತ 
ವನ್ನೂ ನೋಡಬಲ್ಲವನು ಎಂದ್ಕೂ “ ಮನಸೈರ್ತಾ ಕಾರ್ಮಾ ಪರ್ರ್ಯಾ 
ರಮತೇ”? (ಛಾಂ. ಉ. ೮-೧೨-೫) ಎಂದರೆ ಮುಕ್ತನು ತನ್ನ ಸಂಕಲ್ಪ 
ಮಾತ್ರದಿಂದಲೇ ಸಕಲಭೋಗ್ಯವಸ್ತುಗಳನ್ನೂ ನೋಡುವನು ಎಂದು 
ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಮುಕ್ತನು ಸರ್ವಜ್ಞನೆಂಬ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಯಾವ 
ಅನುಮಾನವೂ ಇಲ್ಲ. ಈ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳಿಗೆಲ್ಲಾ ವಿರೋಧವು ಬಾರದಂತೆ 
“ಪ್ರಾಜ್ಞೇನ” ಎಂಬ ಶ್ರುತಿಯು ಮುಕ್ತನ ವಿಷಯವಲ್ಲವು; ಸುಪ್ತನು 
ಅಥವಾ ಮೃತನು ಇವರಿಬ್ಬರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಿರುವುದಾಗಿ 
ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು. 


ಮುಕ್ತನ ಜಗದ್ವ್ಯಾಸಾರವರ್ಜನ :-- 

ಮುಕ್ತನು ಪ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಸಾಮ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದುವನು ಎಂದು ಶ್ರುತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಮುಕ್ತ ನಿಗೆ ಪರಬ್ರ ಹ್ಮನಂತೆ ಜಗತ್ಸ ಎಸ್ಟಿ ಸರ್ವ 
ಜಗನ್ನಿಯಮನಾದಿಸಾಮರ್ಥ್ಯಾದಿ ಸಕಲ ಐಶ್ಚರ್ಯಗಳೂ ಎರವು 
ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ. 

“ ನಿರಂಜನಃ ಪರಮಂ ಸಾಮ್ಯಮುಪೈತಿ” (ಮು. ಉ. ೩-೧೩) 
ಎಂದರೆ ಪರಮಾತ್ಮನೊಡನೆ ಅತ್ಯಂತ ಸಾಮ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದುವನು 
ಎಂದು ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ ಜಗತ್ಸ ಎಸ್ಸಾ ಪಾದಿವ್ಯಾಪಾರಗಳೂ ಉಂಟಾಗ 
ಬೇಕು ಎಂದು ಪೂರ್ವಪಕ್ಷವು. 


ಸಿದ್ಧಾನ್ಹ: 


ಪರಬ್ರಹ್ಮೆಪ್ರಕರಣಗಳಿಗೆ ಇದು ವಿರುದ್ದ ನ ವಾಗುವುದರಿಂದ ಇದು 
ಅನ್ವಯಿಸಲಾರದು. . 4“ ಯತೋವಾ ಇಮಾನಿ ಭೂತಾನಿ ಜಾಯ್ತೆ ” 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯ ತಾತ ತೈರ್ಯುಸಾ ೧೦೯ 


“ಸದೇವ ಸೋಮೈೇದಮಗ್ರ ಆಸೀತ್‌... “ಆತ್ಮಾವಾ ಇದಮೇಕಮೇ 
ವಾಗ್ರ ಆಸೀತ್‌? “ ಏಕೋಹವೈೆ ನಾರಾಯಣ ಆಸೀತ್‌.” ಇತ್ಯಾದಿ 
ಜಗತ್ವಾರಣತ್ತ, ಸರ್ವ ನಿಯೆಮನಸಾಮರ್ಥ್ಯಾದಿಗಳು ಪರಮಪುರುಷನಿ 
ಗೊಬ್ಬನಿಗೇ ಹೇಳಿರುವುಡರಿಂದಲೂ, ಜೀವನು ಪರಮಾತ್ಮನಿಗಿಂತಲೂ 
ಭಿನ್ನನಾದ್ದರಿಂದಲೂ ಪರಮಾತ್ಮಸಾಮ್ಯವೆಂದರೆ ಪರಮಾತ್ಮನ ಗುಣಾದಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಮ್ಯವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಹೇಳಿದೆ. 


“ಭಿಷಾಸ್ಮಾದ್ರಾತಃ ಪವತೇ.. .” (ತ್ರೈ. ಆನ. ೮-೧) ಎಂದರೆ 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಭಯದಿಂದಲೇ ವಾಯು, ಸೂರ್ಯ, ಅಗ್ವಿ, ಇಂದ್ರ, 
ಯಮಾದಿಗಳು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ನಡೆಯಿಸುತ್ತಿಧಾರೆ 
ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯವೂ, * ಅಹಂ ಸರ್ವಸ್ಯ ಪ್ರಭವಃ ಪ್ರಳಯಾಸ್ತಥಾ ” 
(ಭ. ಗೀ. ೧೦-೬ ಆ) ಬಜ ಎತವಾಕ್ಯಗಳೂ ೫ರ ಸಹಕ ಜಗದೇಕ 
ಕಾರಣತ್ತವನ್ನು ಪ್ರ ತಿಪಾದಿಸುತ್ತ ef ಇಡಿ ಅಲ್ಲದೆ «4 ಸೋಕಾಮಯತ 
ಬಹುಸ್ಕಾಂ ಪ್ರಜಾಯೇಯೇತಿ 3 14 ಬಸ್ಟ್‌ ಪೃಥಿವೀ ಮಂತರೋ ಯಮ. 
ಯತಿ”: “ಯ ಆತ್ಮನನುತ್ತರೋಯಮಯತಿ” ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯ 
ರೀತ್ಯಾ ಜಗತ್ಸ ಸ್ಪಾ ನದಿಗಳೂ ಬು ತ್ತಾ ದಿಗಳೂ ಪರಮ 
ಫುರುಷನಿಗೇ 'ಹೌಳಿಕುವುವೇ ವಿನಾ ಸೃಷ್ಟಿಪ ಪ್ರಕರಣಗಳಲ್ಲಿ ಜೀವಾತ್ಮನ 
ಪ್ರಸಕ್ತಿಯೇ ಇಲ್ಲ. ಇದರಿಂದ ಜ್ಯ ಕ ಜೀವನಿಗೆ ಬ್ರ ಹ್ಮೆಸಾಮ್ಯವು 
«ಜೋಗಮಾತ್ರ?ದಲ್ಲೇ ಇರುವುದು. 


ಮುಕ್ತನು ಪುನರಾವರ್ತಿ ಇಲ್ಲದೆ ಶಾಶ್ಚತಭೋಗವನ್ನು 





ಟಿ ತಸ್ಯಸರ್ವೇಷು ಲೋಕೇಷು ಕಾಮಚಾರೋಭವತಿ” (ಛಾಂ.ಉ. 
೭-೨೫-೨) "೯" ಇರ್ಮಾ ಲೋರ್ಕಾ ಕಾಮಾನ್ರೀ ಕಾಮರೂಪ್ಯನು 
ಸಂಚರ್ಶ'' (ತೈ. ಭೃಗು. ೧೦-೫) ಎಂದರೆ--ಜಗತ್ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿರುವ 
ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಇಷ್ಟ ಪ್ರ ಕಾರ ಸುಖಾನುಭವವು ಮುಕ್ತನಿಗೆ ಸಿದ್ದಿಸು 
ವುದು. ಈ ಲೀಲಾನಿಭೂತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಅವನು ಸುಖಾನುಭವಕ್ಕಾಗಿ 
ಬರಬಹುದು. 


೧೧೦ ಶ್ರಿ ೇಭಾಷ್ಯತತ್ಪರ್ಯ ಸಾರ 


ಇಲ್ಲಿ ಒಂದು ಅನುಮಾನನುಂಬಾಗುವುದು. ಅನೇಕ ಜನ್ಮಗಳು 
ಅಜಾ ಸ್ಲಿನಕರ್ಮಗಳಿಂದ ನೊಂದು ಉಪಾಸನಾದಿ ಶ್ರಮಗಳಿಂದ ಸಂಸಾರ 
ನಿಮುಕ್ತ ನಾಗಿ ಪರಮಪದಕ್ಕೆ ಹೋದ ಮುಕ್ತನು ಧು ಹೇಯವಾದ ಈ 

ಕೃತಿವ ೦ಡಲದಲ್ಲಿ ಸುಖಾನುಭನನನ್ನು ಪಡೆಯುವುದಕ್ಕೆ ಯಾತಕ್ಕೆ 
A ಎಂದು ಕೇಳಬಹುದು. 


ಲೀಲಾವಿಭೂತಿಯಲ್ಲಿ ಪರಿಣಮಿಸಿರುವ ಪರಮಪುರುಷನ ವಿಭೂತ್ಯೈ 
ಶ್ವರ್ಯಗಳು ಸಾಂಸಾರಿಕರ ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದಾವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟು ದುಃಖರೂಪವಾಗಿ 
ಪರಿಣಮಿಸುವುದೇ ವಿನಾ ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ನಿಮುಕ್ತರಾದ ಪರಿಶುದಾ ತ್ಮನಿಗೆ 
ಆ ವಿಭೂತ್ಯ್ಯೈಶ್ವರ್ಯಗಳು ಪರಮಜೋಗ್ಯವಾಗಿರುವುವು. ಪರಬ ಬ್ರಹ್ಮನ 
ಪರಿಶುದ್ಧವಾದ ಗುಣವಿಭೂತಿಗಳೇ ಮುಕ್ತನಿಗೆ ಭೋಗ್ಯವಾದುದರಿಂದ 
ಪರಮಪುರುಷನ ಏಕದೇಶವಾದ ಈ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದಲ್ಲಿಯೂ, ಪರಮಾತ್ಮನ 
್ರ ಪರಿಶುದ್ಧ ವಾದ ನಿಭೂತಿಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಮುಕ್ತನು 
ಬರುವನು. ಮುಕ್ತ ಜೀವನಾದ್ದ ಸ ಅಜ್ಞಾನಾದಿಗಳಿಂದಲೂ, ನಶ್ವರ 
ವಾಗಿಯೂ, ಹೇಯವಾಗಿಯೂ. ಇರುವ ಸಾಂಸಾರಿಕ ಸುಖಗಳು ಮುಕ್ತ 
ನನ್ನು ಅಂಟುವುದಿಲ್ಲ. "" ಹುಜಾಶ್ಯೇನೇನ ಏಕಸ್ಮಿನ್ನ ದೃಶ್ಯೀಇನಾತ್ಮೆ ತ 
ನಿರುಕ್ತೇ8ನಿಲಯೇ8 ಭಯಂ ಪ್ರತಿಷ್ಕಾಂ ನಂದತೇ ಅಥನೋಂಚಯಂಗತೇ 
ಭವತಿ” (ತೈ. ಆನಂ. ಸ. ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳೇ ಮುಕ್ತನು 
ಸವಿಭೂತಿಕ ಬ್ರಹ್ಮಾನುಭವವನ್ನು ಮಾಡುವುದಕ್ಕೆ ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


“ ಏತೇನ ಪ ಪ್ರತಿಪದ್ಯಮಾನಾ ಇಮಂ ಮಾನವ ಮಾವರ್ತಂ 
ನಾವರ್ತಂತೆ? 
“ ಸಖಲ್ವೇ ವರ್ತರ್ಯ ಯಾವದಾಯುಪಷಂ ಬ್ರಹ್ಮ ನ ಲೋಕಮಭಿ 
ಸಂಪದ್ಯತೇ ಸಹಾರ 4 
“ ಮಾಮುಸೇತ್ಯ ಪುನರ್ಜನ್ಮದು $ ಖಾಲಯೆಮಶಾಶ್ವತಂ ” 
ಜು ನಾಪ್ಲುವಂತಿ ಮ ಹಾತ್ಮಾನಸ್ಸಂಸಿದ್ದಿಂ ER 4 
(ಭ. ಗೀ. ೮-೧೫) 


ಶ್ರೀಭಾಷ್ಯತಾಶ್ಸರ್ಯಸಾರ ೧೧೧ 


“ ಮಾಮುಸೇತ್ಯತುಕಾಂತೇಯ ಪುನೆರ್ಜನ್ಮನನಿದ್ಯತೇ”” 

(ಭ. ಗೀ. ೮-೧೬) 
4 ಇದಂಜ್ಞಾ ನಮುಪಾಶ್ರಿತ್ಯಮಮಸಾಧರ್ಮ್ಯಮಾಗತಾಃ? 
“ ಸರ್ಗೇಃನಿನೋಸಜಾಯನ್ರೇ ಪ್ರಳಯೇನನ್ಯಥನ್ತಿಚ 4 

(ಭ. ಗೀ. ೧೪-೨) 


ಇತ್ಯಾದಿ ಶ್ರುತಿ ಮತ್ತು ಸ್ಮ ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತನಿಗೆ“ ಪ್ರನರಾ 
ವರ್ತಿಯಿಲ್ಲದ” ಸರಮುಸದವೂ, ಸರಮಾತ್ಮಸಾಧರ್ಮ್ಯವೂ ಅಪರಿಚ್ಛಿನ್ನ 
ಪರಿಪೂರ್ಣ ಬ್ರ ಹ್ಮಾನುಭವವೂ ಇರುವುದು ಎಂದು ಸಿದ್ಧಿ ಸುವುದು. 


ಓಂ ಯೋನಿತ್ಯಮಚ್ಯುತಪದಾಂಬುಜಯೆುಗ್ಮರುಗ್ಮ | 
ವ್ಯಾಮೋಹತಸ್ತದಿತರಾಜಿ ತೃಣಾಯಮೇನೇ | 
ಅಸ್ಮದ್ಧು ರೋರ್ಥಗವತೋಸ್ಯ ದೆಯ್ಕೆ ಕಸಿಂಥೋ | 
ರಾಮಾನುಜಸ್ಯ ಜರಣೌ ಶರಣಂ ಪ್ರಪದ್ಯೆ | 


— ಸಂಪೂರ್ಣಂ: 
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ಶುದ್ಧಾಶುದ್ಧಪತ್ರಿಕೆ 


ಪಾ — 


ಅಶು ದ್ಧ 


ಪ್ರ ತಿಬಿಂಬಿಸ 
ಲಯಿಸುವುದು 
ಮಾಯಾವಾದವು 


ಮೊದಲಿಂದ 

ಎಲ್ಲಾ ಭಾಗವೂ 
ಅಜ್ಜಾನ 

ಣಾ 
ಶಬ್ದ, ಸ್ಪರ್ಶ, ರೂವ್ಕ 


ರಸ್ತ ಗಂಧಗಳು 


ಇಂದ್ರ ಜಾಲವಿದ್ಯೆಯಲ್ಲಿ 


ಶುದ್ಧ 


ಪ್ರತಿಬಿಂಬಿನು 
ಲಯಿಸುವವು 
ಮೃಷಾವಾದವು 


ಮೊದಲಿನ 
ಅರ್ಧಭಾಗವು 

ಆ ಜ್ಞಾನ 

ತ್ವಕ್‌, ಚಕ್ಷು, 
ಶ್ರೋತ್ರ, ಜಿಹ್ಹಾ 
ಘ್ರಾಣಗಳು 


